PARENTESCO Y
MATRIMONIO
EN 10S ANDES

F. Mayer
L. Bolton

Fditores

Capitulo 2

eI,
fa‘%}. Pontificia Universidad Catolica del Peru

\&J/ Fondo Editorial 1980

P———



Una seleccion de estas ponencias fue publicada bajo el titulo
de Kinshi and Marriage in the Andes, por American Anthro-
pological Association (1977).

La presente edicion en espaiiol ha sido supervisada por el Dr.
Juan Ossio A.

(c) PONTIFICIA UNIVERSIDAD CATOLICA DEL PERU
Fondo Editorial 1980
DERECHOS RESERVADOS



PARENTESCO INCA
R.T. Zuidema*

EL SISTEMA DE PARENTESCO INCAICO:
UNA NUEVA VISION TEORICA

INTRODUCCION

El estudio del sistema terminolégico quechua, tal como lo
usaron los Incas en el Cuzco, ofrece problemas peculiares propios
debido a circunstancias especiales.

El primero de éstos es una total dependencia de fuentes
etnohistéricas. Los datos principales consisten en descripciones
detalladas de la terminologia en diccionarios, gramaticas y un manual
para sacerdotes. Otros datos se encuentran en los registros parroquia-
les de nacimientos, matrimonios y defunciones, en los censos de la
administracion colonial y en litigios sobre tierras, sucesiones, etc.
Estos documentos serdan muy importantes para estudiar la red de
parentesco en la sociedad indigena colonial, una vez que compren-
damos bien la estructura de parentesco y la estructurg.social andina
en el momento de la conquista. S6lo entonces podremos estudiar
como ésta se expresa en las circunstancias locales de ias comunidades
andinas. En este andlisis no se hace uso alguno de este‘segundo tipo
de fuentes.

Finalmente, un tipo de informacién ampliamente utilizada es la
que se encuentra en las cronicas. Estos datos contienen descripciones
sistematicas que tienen relacion con diferentes "aspectos de la
organizacién social, local, jerarquica, militar y religicsa. Estas son
comparables porque estan construidas sobre el mismo modelo
estructural subyacente, expresado por medio de términos de paren-
tesco, y otros términos integrados al modelo de parentesco.

A R.T. Zuidema:.es profesor de Antropologfa en la University of Illinois;, Urbana. Su
primer Ph.D. es de la Universidad de Madrid (1953) y su segundo,de la Universidad de
Leiden, Holanda (1962). Autor de The Ceque System of Cuzco: The social
organization of the capital Inca y de varios articulos entre los cuales destacan “‘El
calendario Inca’”’, "’El juego de los ayllus y el amaru’’, “’A visit to God: The account
and interpretation of a Religious experience in the Peruvian Community of Choque
Huarcaya'’, ‘’La Parenté et la culte des ancestres dans trois communantés Peruvien-
nes, un compte rendu de 1622 par Hernandez Principe’. Sus investigaciones actuales
se centran en astronomfa, arte, cultura andina antes de la invasién europea vy la
continuidad con la contemporanea.
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El lugar de ego en el parentesco quechua

El problema real en la terminologia de parentescc quechua, tal
como lo usaron la nobleza Inca y sus subditos en el Cuzco, es que no
se trata tan s6lo de una terminologia egocentrada, sino que puede
ser centrada ya sea en ego o en el antepasado del grupo social cen el
que ego se identifique en el momento de utilizar el término, o
tambien en el jefe del grupo quechua, que en el caso de la noblezaes
el rey Inca. Aun cuando un término sea egocentrado, no lo esta
siempre para indicar la verdadera relacion genealogica entre ego y
alter, sino que es utilizado para indicar sus lugares en el contexto
social dentro del que interactuan. Del uso de los términos por si solos
no es posible definir el contexto. Dado el sexo de ego y de alter y el
contexto social apropiado, dos personas pueden utilizar términos
diferentes para referirse la una a la otra. Debido a estas circunstancias
no podemos utilizar y estudiar tan solo listas de denotaciones de fos
diferentes términos de parentesco y deducir de elios el tipo de
parentesco y el sistema social con el que trabajamos. Los datos de la
estructura social son una clave esencial para cualquier interpretacion
de los terminos de parentesco.

Debemos hacernos tres preguntas:

1). ¢Cual es la estructura de la terminologia?

2)  ¢Cual es Ta estructura de los diferentes contextos sociales?

3) ¢Por que se utiliza determinado termino de parentesco © una
determinada equivalencia de parentesco en un contexto social
especifico?

Terminare este articulo con dos ejemplos duno es la descripcion
del mito del origen de los incas; y el otro es la descripcion del orden
jerarquico en la administracion y ejercito inca. En dos contextos,
muy “distintos grupos y rangos se diferencian mediante ei uso de
terminos de parentesco dentro de un contexto sistematico. No
podemos estudiar aqui la situacion empirica de estes grupos y sus
reales relaciones sino que nos centraremos completamente en ia
estructura interna de los dos ejemplos.

El problema central: los terminos caca (HNO. M., HNO. ESA, P.
ESA.) e ipa (HNA. P., HNA. ESO.)

En el idioma Quechua el término caca significa hermano de ia
madre asi como tambien padre de ia esposa. En el idioma Aymara el
termino Jari- tiene los mismos significados Este hecho nos indujo a
Lounsbury (M S. 1964a) y a mi (Zuidema. 1964) a interpretar el
sistema social andino del sur del Peru donde se hablaba el quechua y
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el aymara, como si estuviera basado en un modelo de alianza
asiméirica. La existencia de este tipo de sistema social ha sido
estudiada, entre otros, por Van Wouden, Lévi Strauss, Leach vy
Needham en socizdades asiaticas surprientales, donde se da con
frecuencia el matrimonio con una HJIA.HNQ.M., real o clasificatoria.
En el sur dei Peru, sin embargo, nunca encontré evidencia empirica
alguna que indicara la existencia de un matrimonio con la
HJA.HNO.M.; de hecho, éste estaba prohibido explicitamente, a
pesar de la equivalencia del término de parentesco existente. Los
datos que si encontré mencionaban una forma diferente de matrimo-
nio con la HJA. HNO.M. La (nica excepcidon que pareceria existir,
tan solo en quechua, es la equivalencia de parentesco dei término jpa
en el que HNA.P = HNA. ESO. Lounsbury interpretd este término
sugiriendo que /jpa también podria significar M.ESO. y que de esta
manera HJA. HNA.P (como /pa) podia ser igualada a. HNA. ESO.
Sin embargo jpa no significa M.ESO. (Ver mas adelante).

Los términos caca e jpa y sus significados me forzaron a
descartar todas las anteriores interpretaciones del parentesco Incay a
reestudiar el valor de ciertas equivalencias de parentesco y todo el
problema. de da alianza asimétrica. Intento aqui dar una nueva
interpretacion de los datos. Espero que mis resultados sean una
definicion mas clara de lo que era el probiema central en mi anterior
analisis de la estructura social del Cuzco (Zuidema, 1964 ) por medio
del sistema de ceques. En él, yo estudié un sistema fijo de huvacas
—sitios sagrados en el Cuzco y sus alrededores— que estaban
variadamente asociados a grupos o personas de acuerdo a contextos
especificos. De igual manera los nombres no estaban idefinidamente
asociados a ciertos grupos o a reyes anteriores; sino mas bien, grupos
y personas eran rebarajados con los nombres, y éstos indicaban
relaciones jerarquicas especificas con el rey gobernante. Los reyes se
sucedian unos a otros pero el sistema jerarquico permanecia siempre
igual. .

Las Fuentes

Antes de empezar con el analisis del sistema dé parentesco
andino, daré una vision histérico sobre las fuentes,

Todos los escritores espaiioles especializados en gramadtica y
diccionarios quechua y aymara pusieron especial atencién en el
sistema de parentesco como un problema linguistico. Nuestra
primera fuente de 1560, Arte (en sus capitulos 2 y 23) y Vocabulario
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por Domingo de Sto. Tomas, esconcisa en su descripcion de los
términos de parentesco, a pesar de que proporciona datos que no se
encuentran en fuentes posteriores (como por ejemplo la palabra caca
para abuelo de la esposa en lugar de padre de la esposa). La siguiente
fuente es an6nima: Arte y Vocabulario, editado y reeditado en los
afios 1586, 1603, 1604 por Antonio Ricardo en Lima y en 1614 por
Francisco del Canto, también en Lima. Guillermo Escobar Risco, el
moderno editor (1951), en un estudio introductorio, afirma que el
autor del Vocabulario es Alonso de Barzana, un famoso estudiante de
quechua, puquina y aymara,quien ya habia terminado un vocabulario
en 1576. El editado por Ricardo, que se referia al quechua del
Cuzco, termina con una descripcién del sistema de parentesco. Tiene
algunos datos aislados que son de especial importancia para el estudio
del concepto Andino sobre equivalencia de parentesco patrilineal y
matrilineal en hombres y mujeres respectivamente. La primera
referencia clara a este concepto fue debatida en el Tercer Concilio
~ Limense de 1583. Posiblemente las dos referencias tengan la misma
fuente intelectual.

Por otra parte, Escobar Risco, afirma que nuestra siguiente
fuente, Arte y Vocabulario de Diego Gonzaiez: Holguin de 1607 y
1608, sobre el quechua tal como fue hablado por los Incas en el
Cuzco, tomdé como base el editado por Ricardo. Esto puede ser.
Comparando los datos sobre parentesco de ambas fuentes las
diferencias mds notables son las referentes a los términos que los
consuegros usan entre si.

Finalmente nuestra Gltima fuente de importancia es el R/tua/
formulario de Juan Pérez Bocanegra de 1631. Habiendo sido
sacerdote en el Cuzco y alrededores e investigador del quechua y
aymara pori mas de 30 aiios, puede haber obtenido mejor compren-
sion técnica que los otros autores, sobre el rol de parentesco Inca.
Por otra parte, sus datos sobre términos de parentesco y de la
parentela "lo colocan en- el contexto del mito de origen Inca
demestrandp su completo cardcter indigena.

Nuestra fuente principal sobre el aymara, que usaremos para
comparacion con los datos quechuas, es el Arte y- Vocabulario de
Ludovico Bertonio de 1612.

An#lisis-de Lounsbury
El primer estudio modemo de la terminologia de parentesco
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Inca, fue un cocuragnic no publicado,
presentade @l Congreso & nistas en Sarcelona (recanitulade
brevemente en Schefler v Lounsb ry en 1971).

Sus canclusiones soin:

1) Comenzando con los rasgos mas simples del slstx.m.—‘ podemaos
decir que es un sistema “bifurcado fusionado’ en el sentido
clasico de la caracterizacidon. ‘‘Padre” incluye hermanc el
padre, “madre’”’ incluye hermana de la madre; los términos para
los sibling incluyen primos parzlelos hasta el cuarto grado.

2) Hay ciertas extensiones de parentesco de tipo Omaha como caca
= HNO.M., HJO. HNO.M. Y también P.ESA., HNOQ.ESA. rmiama =
M., también HJA.HNO.M. de ecuerdoa una de las fuentes.

3) ‘““Hay un aparente reconccimiento de una convencién o ‘pres-
cripcion’ de matrimonio con primos cruzados en el use de
muchos términos de parentesce.”
caca = HNO.M., P.ESA., HNO. ESA., HJO. HNO.M. de un
hombre
/pa HJA. HNA.P., HNA. ESO. de una muijer.,

4) “... la prescripcidon del matrimenio es aparentemente ammetrl-
ca”’ :
ESO.HNA.P. = HNO.M.

ESA.HNO.M. (age) # HMA.P. (ira)

5) Un hombre extiende al estilo Omsha el término caca =
HNO. ., HJO. HNOQC.M., P. ESA. HNO. ESA,
HNO.ESA.HNQ., P.ESA/HJO., P.P.ESA.HJO., P.ESAHIO.
HJO. '

6) Perc también parece haber una aparente caracteristica “Crow”
en algunas de las clasificaciones y esto sugiere el princinio e
reconocimiento de tipe ‘Crow’’ contrario al anterior.

7)  "Los des wprincipios Omaha v Crow pueden ser emnleaios
simultdnezmente en ¢l mismo sistema perc en dominios
referenciales restringidos y separados dentro del sisterma”. Las
renlas que dan cuenta de la forma del sistema Inca son de! tin
Omaha 1 y tipo Crow 1 en un documenta anteriar de
Loursizury sobre estos sistemes (1964a).

&) ’Hay datcs independientes que nos obligan a sentar come
principio la existencia de tres ciclos generacionales tantc en la
linez de narentesco agndtico ce egc come en s linez Je
prrentese - uterino”. La evifencia nos sefialaric cue un fioralre




9)

10)

usaria el término "“hermano’ para su bisabuelo v su bisnieto; o
sea que la palabra mittansanan es utilizada para el HJO.
HJO.HJO. de un hombre, que Lounsbury traduce como *,volver
al linaje propio” y la ecuacién de ususi = {i.%. de una mujer o
HJA.HJA.HJA.HJA. de una mujer.

Los quechuas del Cuzco conceptualizaron gue el matrimonic
era un ciclo de tres generaciones que implica “tres como el
nidmero de grupos unilineales unidos por medio de un matri-
monio de primos cruzados matrilaterales. en cualquier. circuito
de intercambio’’. El matrimonio en este sistema seria con
HJA.HNO.M. = HJA.HJA.HNA.P.P.

El modelo de este tipo de matrimonio seria:

D> D> D
o'looollo

Para sostener su conclusién Lounsbury aduce la evidencia del
hecho que en tiempos coloniales los hombres heredaban el
apeilido de sus padres y las mujeres, el de sus madres. Cita
ademds un diagrama del Ritual formulario de Pérez Bocanegra
de 1631, que contiene una interpretacion de la terminologia
inca. Este diagrama lo interpreta de acuerdo a la fig. 1.

No puedo estar de acuerdo con el andlisis de Lounsbury, ni con

sus conclusiones. Refiriéndome a sus puntos indicaré brevemente
cuales son mis principales desacuerdos. Lonunsbury argumenta a
favor del matrimonio cn la HJA,HNO.M. en el (3) aceptando que es
el mismo ego quien utiliza el mismo término para el mismo pariente
que es HNO.M. = P.ESA. o HJO.HNO.M. = HNO.ESA. como los
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datos que utilizaré mds abajo indican que no es el mism ego, ias
conclusiones tampoco son vidlidas. En el (4) el argumento de
Lounsbury es negativo; no tenemos datos especificos sobre el
ESO.HNA.P. o sobre la ESA.HNO.M. Sin embargo hay otra evidencia
que si iguala a la ESA.HNO.M. con la HNA.P. y probablemente al
HNO.M. con el ESO.HNA.P. Si no se puede aceptar la conclusion del
(3), tampoco es posible aceptar sus conclusiones sobre las equiva-
lencias que se presentan en el (5), en el que el HJO.HNO.M. =
P.ESA.HJO. y el HJO.HJO.HNO.M. = P.ESA.HJO.HJO. Tampoco
podemos aceptar en el punto (6) que la madre del esposo debe ser
llamada /jpa haciendo posible la ecuacién jpa = HNA.P., HNA.ESO.
La palabra jpa nunca es usada para la M.ESO. y este hecho debe
tenerse muy en cuenta.

En el punto (8) Lounsbury concluye que existen ciclos de tres
generaciones. Los datos a que se alude, sin embargo, no pueden
interpretarse de esta manera. Estos datos y otros se refieren a una
unidad conceptual de cuatro generaciones y a nada mds. Por la misma
razén no podemos aceptar tampoco el modelo de matrimonio del
punto (9). Datos explicitos no dicen que sélo la cuarta generacién de
descendientes podia volver a casarse entre si y no la tercera.

El principal aporte de Lounsbury para nuestra comprension del
parentesco quechua es el reconocimiento de la existencia de
principios matrilineales y patrilineales. Sin embargo sus conclusiones
no adelantan nuestra comprensién socioldgica ya que no considerd
los problemas o planteamientos que eran bdasicos para este tipo de
entendimiento. El cree que en algin tiempo y lugar la alianza
asimétrica pudo haber existido en el Per(i. Pero también reconoce
que (pag. 14): “Hay una sola evidencia en una de las fuentes que
sugiere la posibilidad de la alternativa de un ciclo de cuatro
generaciones; y Zuidema ha mostrado evidencia que permiten la
posibilidad de un modelo de dos secciones de intercambio de
hermanas o de matrimonio simétrico de primos cruzados en algunos
lugares del territorio Inca’’. La evidencia sin embargo no provenia de
“algunos’’ lugares dentro del territorio inca. Toda venia, en primer
lugar, del Cuzco mismo, y de las mismas fuentes que también dieron

la otra evidencia.
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Los 18

C.- s o 7
rininos de parantesco iluechua como fueron wsaclos por

/os incas er el Cuzco cor: une indicacion crovisional de

sus significados

sApuehi (Pérez Bocanegra) il

npdsb uiypa vavan (Gonzélez olguin! Lrtatarabuelo
(= padre de apuscui) i

Apusoui {Ricarde) ’

Achif (P.R.)
Pavayrayayan (P.H.) ~ >tatarabuela

Davay (R.)

o S—

>

Cztequen apusqgui (P.2.) {
(= ¢l que sigue @ apusquin) bisabuele
Aousqui (GH.) J
Vayay:za machun (R.)
Memahuaco (P.B.) \‘
Pavaypa maman (G.!11.) ele
Ylamaypa payan (R.) )r
abuelo
abuela
! padre
Hame madre
Cari esposo

Huarmi
Yuzugue
Prna
jura
fizfa
Churi
ifsusi
Hushua
Hahusa

espcsa, mujer

hermano (habla el hombre)
hermana (habla 2l hombre)
hermanc (habla la mujer)
hermana (halba la mujer)
hijo (habla el hembre)

hija (habla el hombre)

hijo ¢ hija (habla la muijer)
nieto ¢ nietz



Iviriaicana {(F.B).
Viflea (G.H.)
Ampuliu (G.H.)
Chuputlu (R.)

Hahuanijpa catequen (P.R.)
Sullca - usus (P.B.)

Villca (G.H.)

Chupulu (R.)

Chupt:lu (P.B.)?
Chupullu (G.H.)

Churifpa chupelly (R

J o
Chupului huekoan (P.B.) ?

Caca
Ipa
Concha

Mullz

Caca
Aque

Quibrzch (P.R.)
Quituachi (G.H.)
Quifrachi (G.H.)
Quikizach (R.)}
Cata

o "

Cacoun

\"”"'\/""“‘"' N sormrmne”

iisnieta

tetaranieto (2)

totaranieta

hermano de la madre
herrmana del padre

hijo o hija de la hermana
{hebla el hombre)

Hijo o hija del hermano
(habla la mujer)

padre o hermano o2 la esr
madre de la esrosa

padire del esposo

macdre del esnoso

esposo de la hijao de la
hermana
esposa del Liio.

g
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PRIMERA PARTE: ESTRUCTURA DE PARENTESCO =

5s términos para los padres, hijos y siblings

Empezaremos nuestro analisis sobre los términos de parentesco
~uechua con los términos usados para padres e hijos y los términos
a a los siblings. En quechua un padre,yaya,les dice churi y ususi a su
hijo e hija respectivamente. Una madre mama,utiliza para sus hijos
una sola palabrahuahua.

yaya mama
/ (\r\{ L// A %
i
[\ L5
/ \ 3
/ .

.
,

churi ususi huahué

Hay cuatro términos para los siblings; dos mutuamente rec(pro-
cos, huauque (HNO.) y Aafia (HNA.) y dos que no son mutuamente
reciprocas, pana (HNA.) y tura (HNO.).

huaugque A --------- A hyaugue
tura B F g nn O pana
Aafia OQememenen- O fAafia

Las Reglas de Parentesco

A estos términos se les aplican reglas que permiten la eleccion
slternativa de términos para la misma relacion genealogica. Las reglas
estdn descritas en las siguientes palabras del diccionario editado por
Ricardo: .

Yayay, padre. Mamay, madre. La gente noble del Cuzco
usa deste nembre ( Huauque ) para significar padre. El
padre al hijo, v el hijo al padre. Y Pana, a la madre, el hijo
y la madre Tura al hijo. Y la hija al padre Tura, y lahijaa
la madre Nzfia y la madre a la hija Aafia. Y esto es muy
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ias dizen a

Concluimos entonces gue ios padres vy ios hijos pueden utiliza:
ios cuatro términos de siblings entre elios; pero que [as mujerespueden
decirie Auahua a cualquier hombre. inversamentelos hombres pueden
decir mama a cualguier mujer. Esto significa que eualguier pariente
femenino no puede decirle: yaya a cuadquier pariente masculino Y que
tenemos que encontrar la regla que define esta posibilidad. Los
siblings pueden utilizar los términos de padre e hijo entre ellos, pero
la posibilidad estd sujeta a un.contexto especifico que estudiaremos.
aqui. ez

Los cuatro grados de parentesco
Todas las fuentes estdn de acuerdo en que los términos dados en

la seccion anterior pueden ser aplicados a parientes de primer,

segundo, tercer, y cuarto grado. Especialmente los datos de Gonzalez

Holguin y Pérez Bocanegra nos dan valiosa informacion sobre este

punto. -Nos, alertan sobre los siguientes problemas que seran

elaborados en las secciones posteriores.

a) Los términos para padre, hijo y siblings, aplicados a otros
ascendientes y descendientes lineales, son términos alternativos
de posiciones de parentesco que también tienen sus términos
especificos. No hay términos especificos para patientes mas alla
del cuarto grado. -Los parientes colaterales o colineales se
pueden indicar alternativamente con términos para siblings, con
términos para ascendientes y descendientes lineales y con los
términos para los parientes cruzados.

b) El grupo padre-hijo-hijacon la ayuda del concepto de los cuatro
grados de parentesco, sirve como modelo para describir cual-
quier grupo, concebide por la mente andina como grupo social o
politico. Por otro lado, la conexi6bn mama-huahua puede ser
usada para fines genealogicos, aunque no hay restricciones para
nombrar a mujeres mama.Esta conexion puede relacionar : un
grupo social o politico con otro grupo especifico o con todo lo
exterior. .

c) Ademas de la simetria de la relacion padre-hijo-hija con la de
madre-hijo (a), también hay una simetria dentro del primer
grupo, ya que hay dos miembros masculinos y uno femenino.
Esta situacion afecta el significado de los#rminoscaca e ipa en
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sus posiciones afmes

Reconocemos aqui la Importanc:a del grupo ne r-itijo-nia on

la estructura-de la terminologia de- parentesco au

Jarentesco C‘onsangu/ neo-y fas lineas de pareniesca

La seccion -de-Gonzalez Holguin sobre los termmos nara siblings
2l como es utilizada en los cuatro grados de relacuon de ngrentnsvc v
enlos cuatm grados mismos.es como sigue:

Cuadro No 2
Datos de Holgu in de los términos para S/blings

huaogue hermano de un hombre
huaoguepura o huaoquentm
dos o ambos hermanos
curac huaoque hermanc mayor
sullca huaoque hermano menor
- pana hermana de hermano-
panantin el hermano v la
hermana
huacquepura 0 huaoguentin
dos hermanos o ambos varones
huaoquentin fiafiantin 1os her-
manaos y las hermanas
huaoquentin Aafiantinpura

los hermanos con las hermanas

anantin torantin puralla los
hermanos y las hermanas con
las hermanas y hermancs
huasguentin.camalla sélo
hermanos
huaoguentin capalla o
capapurslla sblo herman oSy

solos

Nafia ‘hermana de una mujer
Aafiapura.o fafiantin
dos o mas-hermanas

“curac fiafia hermana mayor

sullca Aiafa hermana mencr
tora hermano de hermana
torantin la hermana vy su
hermano ’

) nana“ura o fHaflantin las

hermanas

Aaflantin huaoquentin las
hermanas y los hermanos
Aafiantin huaoquentinpura

las hermanas con los hermancs

© fiafiantin torantin camalia

todos hermanos y hermanas

Aafantin came lla solo
hermanas

FAafiantin capalla o

capa puralle s6lc hermanas
y solas.

Los términos del lado derecho son los térmiinos femeninss de
aquellos del lado izquierdo, excerto <iacnde Holguin dice Aafantin
torantin camalla masculinos. Luege contintia:

Y desta manera se parszn los demas parientes, o s2 hal Sla
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rde elios nareados, v juntos, o uncs v otras dellos
con ~ (prra) o (niin). Idem tedoslos vrimes hermanos, y
secunr’ns v tercaras se llaman desta misma manera, como
hermancs v hermanszs, fwaogue, fzAa pura, tora, con los
nombres de hermnnos aque no hay nombre de primos. Para
distinguir los arzcs e los primos, qgue se llaman asi como
los hermancs (cick=2) para hacer primos hermancs de

cerca.
cichsa hunaquey mi primo hermano
cichps iiafiay mi prima hermana
cichpa huzsguenure o los dos primos
Auaoquentin hermanos
cichpz Aafiapure o cichpa las dos primas
Asfiantin hermanas
cichpa panay la prima hermana de vn hzmbre
cichpe tora el primo hermano de una mujer,

Para hacer primos segundos se antepone (cay/la) que
significa los cabos 0 extremos o orilla, y no (khaylla) que
dice (cerca) y se hace como se dijo de los primos
hermangs. Y para hacer primos terceros, que es el cuarte
grado, se antepone (ccaru) & los nombres de. herranos,
come se ha dicho; que cauiere decir hermanc de lejos,
cichpa gue as decir hermano de cerca (pp. 214, ed: 1842).
La cdescripcion de Holguin deja al descubierto diferentes
nrequntas que no pedemos contestar basdndonos solamente. en sus
datos. En esto nos ayudan mucho los datos de Pérez Bocanegra. El
uss nrimero el concepto de cuatro grados de parentesco en su
tratarniento sobre lineas genealdgicas y de los términos de parentesco
de ascendientes y descendientes. Al final de su capftulo sobre
términos de parentesco describe explicitamente y con la ayuda de un
ditujo el concepte de grados de parentesco y su aplicacion.
Empezaremos con estos Ultimos datos. El dice: (1631: 612-G13)
Caruruna Macij es lejano pariente u deudo en el quarto
grado. (caru = distante)
Coflana es el que no es tan léjano deuda o pariente.
Payan es el mas cercano pariente.
Cayaurunamacij es el Gltimo de los deudos ¢ parientes,
muchio mids cercano que les dos primercs.

(=)
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Huacayllulla 1. Huacpanacalla, son todos los que son de una

familia, y casta. _
Los dibujos muestran como se aplican los grados de parentesco:

.{_ Pl e
% e o A
2.7 <\ 2 La_s p.alabras “fau pac vinay;etc'

T e o, significan respectivamente 1er,
~ - ‘2’_ — 2do, 3er, y 4to. grado.
B -

\\ 4
R R

Figura 3

Si aplicamos esta informacion a los datos de Holguin, descubri-
remos, por ejemplo, que la palabra panantin “el hermano y la
hermana’’ —tal como se deriva de pana — HNA — se refiere a los cua-
tro grados de parientes de la siguiente manera: :

A

el grupo sibling en su extensién cayau

*

el grupo sibling en su extension Payan

el grupo sibling en su extension collana

o—0—0-! 0—0- ©-

el grupo sibling en su extensién caru
(ego estd en negro)

Figura 4

D> > o D ey =D —

O0—0—0—0-
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La, palabra turantin “La hermana y su hermano’’ —tal como se
deriva de tura (hermano) — indica en su extension Caru este grupo:

P

le O

JAN &

Figut 5
Con estas palabras podemos entender también otras palabras de
Holguin con ias que se refiere a grupo de sibling. Advertimos que
para formar un grupo con la extensién Caru, tanto la posicion de ego
como la de alter es extendida a lo largo de cuatro generaciones, cada
una en la linea de su propio sexo. Las palabras dadas por Holguin no
implican una indicacién de sexo dei progenitor (o progenitora) del
grupo sibling y por eso podemos asumir que un grupo sibling puede
formarse de lus descendientes de s6lo un padre o de s6io una madre.

Lineas rectas y lineas transversales

Los términos para los padres hijos y $ibling pueden ser exten-
didos cada uno en la linea recta de consanguinidad’’, tal como
Holguin y Peréz Bocanegra traducen las palabras guechuas Checan
ceque y mitancana. Hay por lo tanto un reconocimiento de una iinea
masculina y de una femenina; por lo tanto si aplicamos el término
ususi a la HJA. HJA. HJA.HJA. de un hombre, eila pertenecerd a
la Iinea vertical femenina que desciende de este hombre. Pero si un
hombre usa la palabra pana para la HJA. HJA. HJA. HNA.p.p.p., ella
serd lo que Pérez Bocanegra ilama una pariente “transversal o cola-
teral —llamada por él Palicarec ceque (‘‘la linea ramificaaa de ') o
huacpireccuna (‘“la gente que estd aparte o en otro lugar’’) — a los
hermanos, hermanas, primos, sobrinos y sobrinas, tios y tias.

71



Mencicnaremaos ghora los términos para los narisntes cruzadss
corno se vsaban en las lineas transverszles y su uvso altarnative entre
cllos v con los términos para padre-hijo v siblings.

158 terminos para los parientes cruzadas
Hay dos relaciones de parentesco cruzacdas eyvrresadss an la
terminologia de narentesco quechua con los siguientes tdrminos:

caca (HNO.M.) — concha prele de la hermana
(habla el hombre)
a (HNA.P.) —  rmwlla prole del hermano

(habla la mujer)

A estos términgcs se les aplican l2s mismos términos rie va han
sido mencionados. El diccionario editado por Ricardo nes da el
siguiente ejemplo: B 6

T l""'""'mﬁ

A C y ===
b
VAR, { concha: proie HNA. P.

\ (habla €l hombre)
/ / caca: HJC.HNO.M.
\

/ \ ., lahua:  prole HNA.P.
AN T (habia ia mujer)
JoN 1 ; w .

7. »}!. Siguet A \__, manta:  HJAHNO M.
mama luahua
caca concha

Sin emLrsrogc, si esto es cierto, deliamos asumir cue la siguiante
vtilizacion de los términos de parentesco entre nrimuas cruzacos

i

también existe cemo eosizilidad alternativa:

mulla: proie del HNO M
(habla ia mujer)
fpa: HIA HNA P
cluri: HJO.HNO.P.
(habla el hombre)
0EHSi: HJIAHNO.M.
(habla el hombre)
yaya: HJO . HNA.P

c/uu i ususi yava

mulla ipa
Figura 7



Analizaremos el mitoe Inca de origen, como ejemplo de la
segunda posibilidad, posteriormente.

Las dos posibilidades alternativas, tal como se aplican aqui a los
primos hermanos, corresponden a la regias de extension Crow y
Omaha respectivamente.

Sin embargo, tenemos que reformular estas reglas, observando que
no solo la posicion, ya sea de ego, o de alter, o de ambos, puede ser
extendida en una linea de su propio sexo —como se demostrd
anteriormente con los términos de padres-hijos y siblings— sino
también se puede extender la posicion del pariente que sirve de
vinculo. Por ejemplo, el uso del término caca puede ser extendido a
HNO.M.M., a HNO.M.P. (habla el hombre) v a HIO.HNO.M. Por lo
mismo también podemos hacer usode mama- HJA.HNO.M. -
HNA.HJO.HNO.M. - M.HNA.HNO.M. (posteriormente mencicnaré
el ejemplo aymara de jpa= HNA.P., HNA.P.P).

Lineas de transmision paralelas y cruzadas

Lounsbury y Scheffler han descrito en su libro sobre los sirionos
el problema de las Iinea de transmision paralelas y cruzadas en
diferentes sociedades, y Lounsbury lo habia hecho en un documento
anterior también sobre la sociedad quechua. Podremos mencicinar
aqui el tema.

Los datos que por el momento me parecen los mas importantes
para el conocimiento de las Ifneas de transmision en la sociedad
Andina se encuentran en tres decumentos gue conciernen al culio de
las momias de los antepasados.

Ei primer documento, del afio 1614 (Duviols, 1971: 355-356),
da una lista de las momias de los parientes muertos, que tenia gue ser
propoicionada por la gente de dos aldeas al sacerdote catfélicn, ya
que éstas no habian sido enterradas en tierra santa. Nueve hoimbres
deciararon las momias de ya sea su abuelo, padre, hermano, hijo o 1.0
(probablemente el hermano del padre); eran quince momzas en iotal
Once mujeres declararon las momias ya sea de su abueia, madie, hija
o nieta; erah nueve momias en total. Uno de los esposos declard las
mornias de su esposa e hija; dos esposas, las de sus esposos; v
finalmente un hombre, la de su cufiada. Los conyugas, entonces, qua
deciaran ia momia de su esposo O esposa son ia principal excepcion A
la regla de transmision paralela.

El concepto expresato aqui estéd basado en una afirmacion
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encontrada por Hernandez Principe en 1621 en una descripcion

detallada sobreel culto a los antepasados en dos aldeas (Recuay vy
Allauca) en el Callejon de Huaylas. Dice:

l.a razon por donde no hacen mucha cuenta los indios de

las mujeres en el numerar sus anales, es tradicion antigua,

porque ni el Inga hizo mucha cuenta de la adoracion de la

luna por ser a cargo de las mujeres, como Mama Huaco,

hermana de Mango Capac por haber sembrado el primer

maiz que hubo y no se hiciera cuenta porlo. cons;gunente

desta hija de cacique Poma, Tanta Carhua (*) si no se

hubiera dedicado al Sol. :

Aqui, como en otras partes de Sudamérica, vemos que los

hembres y las mujeres de un grupo eran vistos como dos sociedades

diferentes, cada una con su propia organizaciéon y transmision a

través del tiempo. El mismo documento demuestra claramente que

ciertos derechos y deberes religiosos eran heredados de hombre a

‘hombre y de mujer a mujer y que este tipo de transmision era

presentado como si ésta fuera paralela en sentido genealdgico.
En la actualidad muchas comunidades han conservado la
costumbre de transmitir una piedra pequefia u objeto
llamado huaca o illa, de padre a hijo. Esta costumbre
también esta historicamente atestiguada.

Otra referencia viene de Huaman Poma donde habla sobre
costumbres de la gente de la cuarta edad, la que precedia a ia
dominada por los incas. El dice:

y auia bautismo de palabra y se bautizauan y le dauan sus
nombres de sus padres a las mugeres de:sus madres a las
crias con ello hazian fiestas con el que dauan el nombre
de palabra se hazian parientescos. Y con padre y comadre a
estos les lamauan yaya uaugui mama fiafa o tura o panay
asi quedaua bautizado Ios nifios en este tiempo (f. 67-68),

Huaman Poma parece implicar aca que un hombre no recibia su
nombre de su padre y una mujer de su madre, sino que le era dado
por “‘padres”’ (compadre y comadre) a la hora del “bautismo’ y que
por lo tanto un hombre llamaba a su padrino de bautizo “‘padre”
(vaya) y una mujer llamaba a su madrina ‘‘madre’’ (mama) y que de
esta manera también se establecian relaciones de parentesco de

huaugque, Nafa, pana y tura. Sin embargo la transmision fue vista a la

luz de una regla de transmision paralela.

ia hija del cacique



La existencia de una regla de transmision cruzada esta quiza
mejor expresada por Avila al analizar las costumbres de Huarochirf,
cerca de Lima,en el siglo XV I. El enfatiza la significacion ritual para
un nifio del HNO.M. y de la HNA.P. para una nifia (Avila, 1967: 195).
Analizaremos un caso comparable, mencicnado por Bertonio para los
aymaras;

' Lounsbury aduce como prueba de la existencia de lineas de
transmision paralela en la cultura andina, el hecho de que diversos
registros de matrimonio, nacimiento y defuncion coloniales revelan
un alto porcentaje de hombres que reciben el apelilido del padre y de
mujeres que reciben el apellido de la madre. Los documentos que yo
estudié -en Ayacucho revelan la misma regularidad desde fines de S,
XV I hasta mediados del S. XV III.Ei.Dr. J.H. Rowe fue el primero en
observar que la costumbie ya estaba descrita en el texto de las
conclusiones del “Tercer Concilio Limense” en 1583:
Para que eviten los yerros que en reiterar baptismo y
matrimonio yndiosso conocidos suelen acaecer; totalmente
se les quite a los yndios el usar de los nombres de su
gentilidad e ydolatria y a todos se les ponga nombres en el
baptismo cuales se acostumbranentre christianos, vy de
estos mismos los compelan a usar entre si. Mas los
sobrenombres para que entre si se diferencian, proclrese
que los varones procuren los de sus padres, las mugeres los
de sus madres. (cap. 11 De los Nombres de los Yndios):

Si entiendo correctamente el pensamiento de Rowe, su opinién
es que la costumbre fue instituida por los espafioles para que la
usaran los indigenas. Esto podria ser. Aunque los espafioles no tenian
esta costumbre en su pais. (La costumbre también se registro en
Méjico; comunicacion personal de la sefiora Eva Hunt). Es mas, los
apellidos no existian en el Per( precolonial..

Los primeros datos a los que se alude prueban, sin embargo, que
el concepto de lineas de transmision paralela (no en el sentido‘de
linajes) existia en la cultura y que la palabra “mas’ que separa la
primera parte del Gltimo texto de la segunda parte, puede ser
interpretada como una concesion de los espafcles a los Indios,
permitiéndoles usar apellidos espafioles de acuerdo con los patrones
lineales indigenas.

En conclusion podriamos decir, primero, que en el Peru
prehispanico los nombres no estaban vinculados con ninguna clase
de linajes corporados; los linajes no existian y Holguin (1607: 99)
niega enfaticamente que se usara alguna clase de nombre de linaje o
clan. %

En segundo lugar, hay solo una débil evidencia de que la
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transmision paralela jugara un rol en los nombres personales
prehispdnicos. y por lo tanto no usaré esta evidencia. Estudiando las
cronicas y documentos coloniales observé los siguientes hechos que
me pareciah de arigen.. prehispanicos: hay - diferencias locales
importantes en el conjunto de los nombres usados y parece que los
nombres se circunscribian a una comunidad local y que sus miembros
podian escoger libremente entre ellos. Algunas familias de curacas
parecen haber tenido herencia patrilineal de nombres;_rnasculino's, pero
esto no era [a norma. Una de estas costumbres era que si un padre e
hijo tenian el mismo nombre (y ambos estaban vivos como dice
Santo Tomas, 1951a: 157), el primero utilizaba la palabra Apu
(sefior) y el otro la palabra Huaina (joven) antepuesta a su nombre.
Los nombres femeninos tienen mayor regularidad. Documentos
locales muestran que muchas veces la M.M., ego ylaHJA.HJA. tenian
el mismo nombre; en .tanto que la M. y la HJA. podian escoger su
nombre de una limitada serie de tres o cuatro nombres. El mismo
modelo es utilizado también por Huaman Poma para el nombre de las
esposas-hermanas de los reyes del Hanan Cuzco y para aquellos del
Urin Cuzco (Zuidema,1964: 236-240).

Yo creo también que la transmision paralelade nombres tuvo
cierta importancia en el Peru prehispanico pero que ha sido
combinada con diferentes reglas; por ejemplo. la transmision cruzada
de HNO.M. a HJO.HNA. y de HNA.P. a HJA.HNO., orden de rangos
entre siblings, diferentes nombres a lo largo de la vida de una
persona, diferencia entre hijos primeros y segundos, nombresvincula-
dos al rol en ia sociedad, razones religiosas y simple eleccion. Aclarar
~todas estas ieglas es bien importante: para entender la sociedad
andina. Hasta -el momento, sin embargo, me parece que es una
herramienta peligrosa para el propésito de este estudio.

Tercero. parece haber sido de mayor importancia la transmision
paralela de ciertos derechos de la tierra, derechos y obligaciones
rituales y de objetos rituales.

En otro sitio pubilique un documento sobre un notable caso de
herencia de tierras de madre a hija junto con el apeilido en tiempos
coloniales, durante cinco generaciones (Zuidema, 1967: 39-62). Otro
documento colonial trata e! caso de una comunidad indigena
denunciando el hecho de que uno de sus.. miembros usaba tierras
heredadas por su esposa de su madre. Las tierras femeninas no eran
tributadas por los espanoles. En otras palabras, una comunidad
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indigena queria abol.: una costumbre indigena porque no estaba de
acuerdo con el sisterna tributaric vigente, introducido de fuera.
Descitbri otros documentos concernienies & esta clase de problemas.
Un documento importante del Ecuador (Oberem, 1968 : 82-83) habla
de como en tiempos prehispanicos el jefe Indio y su esposa hermana
fueron ambos investidos, independientemente, de jefes por el Inca, al
tiempo en que se casaban y que ella heredaba tierras y servicio de la
gente de la familia de su madre. |

Un ejemplo andino moderno de un concepto “paralelo” similar
a otros mencionados, sobre otras partes de Subamérica, . s que en
Saraguro (sur de Ecuador) al feto femenino se le considera como
hecho por la madre, mientras que a uno masculino como réplica del
padre colocado en la madre.*

El Ayllu y la Panaca

Pérez Bocanagra presenta en su” dibujo reprcducido anterior-
mente s6lo un progenitor masculino y liama a todo el grupoay//lu o
panaca,; palabras que, como concluiremos, se aplican a este grupo
solo con un progenitor masculino. ‘

A pesar de que ambas palabras se refieren al mismo grupo de
personas, tienen una diferencia en el significado que depende del
punto de vista de quiénes en el grupo son tomados en consideracion.
Panaca es una palabra similar a panantin. Podemos traducirla como
“el grupo o unidad de hermanos con sus hermanas descendientes de
un antepasado masculino en una linea masculina de hombre y linea
femenina de mujeres por cuatro generaciones’’. Las cronicas sobre
historia Inca mencionan la panaca como un grupo de descendientes
de un Inca Rey, con excepcion del sucesor al trono, quien fundar:a
Su propia panaca.

Holguin registra la palabra turantin ademas de la palabra
panantin. No existe, sin embargo, una palabra turacajunto ala palabra
panaca. Panaca se limita entonces al grupo hermano-hermana, y se
considera solo desde el punto de vista masculino. Podremes designar
a la panaca una “parentela de orientacion’, como una descripcion
analoga a ““familia de orientacion”.

La palabra ay//lu esta probablemente relacionada a u//u, ‘vene’,
en quechua. Con una aplicacion mas amplia en el sur del Perd

. Ver articulo de Belote y Belote en este tomo,.(N.E.).



también significa bo/as o boleadoras de tres bolas [Arriaga (1920 :
indice de palabras quechuas), Albornoz (1967: 23)]. El elemento
comun en ambos significados estd basado en el hecho de que una
division tripartita del ayllu como grupo social es considerada
fundamental en el pensamiento .andino; una division que ya la hemos
reconccido en el grupo padre-hijo-hija. Como hasta ahora la palabra
ayllu es todavia usada para sefialar a cualquier pariente consaguineo
de una persona, podemos dar una primera interpretacion de la
palabra, tal como es usada por Pérez Bocanegra. En esta interpreta-
cion,ayl/lu se refiere al mismo grupo de personas como los designados
por panaca, pero ahora desde el punto de vista de su progenitor
masculinc. El ayllu se refiere aqui a una “parentela de procreacion” e
incluye a su progenitor.

La distincidon que se hace entre ay/lu y panaca es importante
para nuestro argumento y quiero por eso incidir en un aspectode ésta.
Pérez Bocanegra muestra que el lenguaje quechua considera un padre
vy un hijo e incluso un hermano y hermana de un mismo progenitor
como parientes de primer grado. La panaca,por lo tanto,incluye una
linea masculina de cuatro generaciones y una linea femenina de
cuatro generaciones simbolizada por ocho personas. Sin.embargo, si
aplicamos el concepto de huauquentin, por - ejemplo, para una linea
masculina y su extensién Caru, entonces incluye cinco generaciones
de personas del mismo sexo.

[‘l | A \ N \
P- Cayau

A..;s p > Payan

Z:‘::‘ ' y > Ccliana
A‘ / > Caru

Figura 8



El ayllu concecido desde el punto de vista del progenitor debe
incluir a este (ltimo para incluir parientes de cuarto grado.

El Ayl y las reglas de matrimonio

Ahora nos podemos preguntar por qué solo se incluyen en la
panzca o ayllu parientes hasta el cuarto grado y especialmente por
qué la palabra ay//u puede también ser aplicada a cualquier grupo so-
ciel o politico con fronteras al exterior. Huaman Poma nos da aqui la
informacion mas importante. Dice (1936):

La pulicia y ley del cazamiento y buena horden al cufiado
le llama maza y el cufiado le llama caca antiguamente sin
meter idulatrias se casauan y se hacian compadres del
casamiento le llamauan —socna— al compadre del bautismo
le llamauan wayno a los hombres parientescos —les lla-
mauan— wauquicona Yy a las mugeres— panicona. Y con
estos nunca pecauan ni se casauan conellas porgque decian
gue ya tenia hecho compadres— socna comadre uayno
vauquipani -~ estos compadres ayudauan en el trauajar y de
otras necesidades y cuando estan enfermos y en el comer y
ueuer y en la fiesta y en la sementera y en la muerte a
llorar y despues de muerto y en togos los tiempos mientras
que ellos bibieron y despues sus hijos y desendierites nietos
y bisnietos se seruian y guardauan la ley de dios antigua.
Mira que cristianda si fuese ensefiado el euangelio de dios
lo cual no tiene esta pulicia en todo el mundo de los
compadres y comadres en esta vida de los cristianos yaci
déxa y lo manada dexar los saserdotes y lo uen a los
espanoles yaci lo hazen peor acabado de salir de la iglecia
no ay compadre —socna no ay comadre wayno todo el
rreino esta perdido de la cristiandad de dios (f. 858 (348))

Eneste texto, del que sbélo analizaré un elemento, Huaman
Poma no pudo enfatizar mas la importancia basica del ay//u en la
organizacion social andina. Dice que los descendientes de un
antepasado hasta los bisnietos no se podian casar entre si. En otras
palabras los tataranietos si podian casarse entre si. Esto lo afirma
Garcilaso de la Vega donde dice (libro 1V, cap. X) que s6lo la nobleza
podia casarse entre pariéntes hasta el cuarto grado.

Si todos los de una comunidad fueran a casarse con una prima
cruzada tercera (HJA.HJA. HJA.HNA.P.P.P.) como le es permitido a
cualquiera, entonces esta comunidad se convertiria en un grupo
endogamico y deducimos que el grupo local es concebido en la
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cultura andina sobre el modelo del ay/lu y se le llama también asi.

Estas conclusiones las confirma Perez Bocanegra en su texto y
en su dibujo. Usa la palabra mittaycana no sélo para una ‘“'linea recta
de consaguinidad” sino también para el bisnieto patrilineal de un
hombre, indicando mediante ambas traducciones .que las cuatro
generaciones de una linea son consideradas como una unidad. En
este . texto, Pérez Bocanegra habla sobre un primer y segundo hijo,
como Jos mayores quienes cargan sobre sus espaldas “‘a los mas
jovenes y pequefios’ (su/lca). Igualmente en su dibujo, el antepasado
llamado yaya (padre) considera las cuatro generaciones de descen-
dientes matrilineales como un grupo donde pihui ususi es la hija
mayor, sullca ususi la cuarta hija, la menor sullca.

lgualmente Gonzélez Holguin traduce mittay canay como “‘mi
descendiente” y canan mittan como ‘““toda la casta o linaje o familia
de alguien, sus descendientes hijos y nietos”’, por lo que no hay
ninguna confirmacion para la traduccion de Lounsbury de mittay
cana como volver al propio linaje’’. El bisnieto no regresa a la Ifnea
matrilineal del P.P.P.; la HJA.HJA.HJA.HJA. no regresa a la linea
patrilineal de HJA. Cada uno pertenece a un grupo de cuatro
““hermanos’’ o “hijas’’, respectivamente, cuya importanciaya hemos
estudiado. o

Originalmente (Zuidema, 1064: 73,74) interpreté unos datos
mencionados por Santo Toméas de acuerdo a las mismas |ineas de
L.ounsbury. Aqui un P.P.P. puede llamar a su HJO.HJO.HJO. villca
también ‘‘hermano’’. Mencionaré datos de Avila (1967: 56) sobre la
mitologfa de Huarochiri, que confirman mi analisis actual. Sefiala un
grupo de seis hermanos y seis hermanas. El primer hermano y
hermano soin llemados curaca (principal) y el cuarto (sullca),
mientras que el quinto y sexto tienen nombres despectivos como
desnudo y zorrino, indicando que son exteriores a este grupo de
cuatro.

La importancia de contar cuatro generaciones enel modelo de
ayllu, fue reconocido en las prohibiciones Andinas del incesto. Pero
también tenemos datos positivos acerca de las reglas de matrimonio
Andino que encajan completamente en el modelo de ay/lu, que
ademas ven bajo un nuevo enfoque la equivalencia de HNO.M. =
P.ESA. .

Los primeros datos tienen que ver con la cestumbre del
intercambio de hijas o hermana$ Betanzos describe como en los
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alrededores de Cuzco, dos pueblos o dos provincias intercambiarizn
sus mujeres en matrimonio (Betanzos, 1880: 86, 87); Ortiz de Ziifiga
(1920: 33; 1921: 495) aclara estos datos mencionando para Huanuco
la costumbre de que dos hombres intercambien sus hermanas. Da dos
ejemplos de esto. Bertonio, en su diccionario aymara, explica la
equivalencia de parentesco simétrica (a pesar de no estar expresada
en terminologfa de parentesco) de una HNA.P. con un ESA.HNO.M.
En una ceremonia designada por las palabras sucullu y sucullu apsuthea, -
un bebé era sacado de su cuna por primera vez por la HNA.P. o por
ESA.HNO.M., cuando estaba ausente 14 HNA.P.

Muchas cronicas y documentos coloniales —como  por
ejemplo el texto deHuaman Pomaya mencionado— la relacion .
asimétrica donadores (caca) —— vy recibidores de esposas (catao
masa). Esta costumbre estd todavia vigente; pero de igual importan-
cia es la relacion asimétrica entre suegra y nuera. Debemos entonces
asumir que esta Gltima relacién existié también en el siglo XV pero
gue los cronistas masculinos no la notaron. Vemos que aun en dos
familias que no pueden intercambiar hermanas, las dos relaciones
asimétricas —masculina y femenina respectivamente— estabiecen
juntas una alianza igual y simétrica entre las dos familias.

En este enfoque debemos explicar también el siguiente dato de
Santc Tomds. (Ver figura 9), En su diccionario dice que cacay (“mi

caca’’) significa el abuelo de mi esposa. A pesar de que también
menciona caca como ‘‘tio’’, no dice que significa P.ESA. En un mo-
delo de panaca donde se iguala - esposa a HJA.HJA.HJA. HNA.P.P.P. v
donde el intercambio de hermanas es preferido, también se iquzla
esposa a HJA.HJO.HJO.HNO.M.M.M., a HJA.HJA.HNO.M.M. vy &
HJA.HJO.HNO.M.P. Debemos asumir- que Santo. Tomds se refierz ¢
esta costumbre:
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Figura 9

El HNO.M.M. o HNO.M.P. del esposo como caca es respectiva-
mente el P.)M. o P.P. de su esposa. Entendemos que una alianza de
matrimonio se puede renovar ya sea por dos lineas paternas o por dos
Iineas maternas en cada segunda generacion.

Esto ha sido importante para nuestro andlisis de la terminologfa
de parentesco guechua porque demuestra que una equivalencia de
parentesco asimétrica como HNO.M.= P.ESA. puedei muy bien
coexistir con una regla de matrimonio simétrico de intercambio de
hermanas o hijas.

Los términos caca e ipa comoafines

Podemos ahora considerar el término caca y su significado de
HNO.M., P.ESA. y ademas el término jpa como HNO.M. (todos los
otros significados pueden entenderse con lo que ha sido tratado hasta
ahora).

Podemos aproximarnos al término caca, coino hermano de la
madre, de manera similar que como al término mama. Cualquier
“hermana’’ puede ser igualada por su “hermanc’” en la misma panaca
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a su ancesiro femenino que era lamama, genitora de la panaca. Por lo
tanto cualquier miembro femenino de la panaca. puede ser iguala-
do con mujeres ajenas a la panaca. De esta manera podemos leer la fra-
se del diecionario editado por Ricardo, cuando dice: "'y las nobles,
aunque sean nifias, dicen a los hombres huahua por crianza”.

En el caso de caca, la ecuacion HNO.M. = P.ESA., es
comprensible si los dos alters son ““hermanos’ entre si. La ecuacion
HNO.ESA. = HNO.M. resulta del hecho de que ambos egos pueden
ser tratados como “‘hermanos’ entre si, siendo en realidad padre e

hijo.

/" \ ; \ o
caca \ K ) ———
- L

Figura 10

La ecuacgion, entonces, no tiene nada que ver con formas
conjeturadas de matrimonio en las que el HNO.M. de un hombre se
vuelve el padre de su esposa a través del matrimonic con la
HJA.HNO.M. Hasta aqui el término caca es el término masculino
emparejado con mama, que se refiere indistintamente a cualquier
pariente fuera del ay//u.

La misma ldgica utilizada para el términec caca, no se aplica al
término /pa con sus dos significados: HNA.P. y HNA.ESO. Louns-
bury vio en esto un ctaso analogo al de caca. Sin embargo no loes. La
diferencia en el tratamiento de /pa como pariente afin, se basaen la
forma especifica del ay/lu y en el’hecho de que * caca es masculino e
ipa es femenino. Padre e hijo se pueden identificar uno con otro
dentro del ay//u. La hija del padre sin embargo,no puede identificarse
con él; esto es, no puede considerar al HNO.M. (HNO.ESA.P.) como
affn sino tan solo como un pariente matrilineal (HNO.M. =
HNO.M.M. = HNO.M.M.M. = HNO.M.M.M.M.). Ella si puede
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dentificarse con su madre, ya que esta ultima es “madre” de su
lermanoy su padre; yviceversa, la madre puede identificarse con ella,
iendo entonces. la primera “‘hija’’ de su esposo y “hermana’ de su
ija e hijo. Madre e hija debeneclegirentre pertenecer o no al ayliu .
undado por su esposo o padre respectivamente. Podemos entender
ihora por qué una mujer usa el término /jpa para su HNA.ESO. Ella es
a progenitora del ay//u fundado por su esposo; y ademas dejo la casa
le su padre por la de su esposo. Concluimos que la progenitora llama
 su HNA.ESO., /jpa, porque ella misma se iguala con su hija como

‘hermana’’. O sea:
Figura 11

] i
i ]
H
S

\
=, /) k
l
{
!
!
1

La diferencia en el tratamiento de las palabras caca e ipa se
yuede notar también en otros usos de los dos térmiinos. La palabra
aca y su traduccién al castelleno de uso actual, #/o, siempre se
efiere al concepto de extrafio al grupo; /jpa tiene la connotacion de
niembro del grupo. Por ejemplo Ricardo (Escobar, 1951: 93) traduce
a palabra jpa también como “hombre homosexual”. En aymara
Bertonio) jpapupa significa la abeja reina de una panal; jpa es
ambién el elemento pasivo de una relacién homosexual ademas de
eferirse a la HNA.P. o, como Bertonio también especifica, a la
ANA.P.P. Actualmente en el drea de Ayacucho la relacién sexual con
Ina t/a es considerada como la mas incestuosa.

Para nuestra explicacion de jpa como HNA.P. y HNA.ESO.
iemos utilizado el tipo de argumento que Lounsbury y Bush ya han
plicado a la terminologia latina de parentesco. Lounsbury (1964b:
385, 386) menciona cémo “los antiguos romanos se referian



colectivamente a las mujeres nacidas dentro de una gens como
las hijas de las gens’, y que por lo tanto una hermana era como
una hija para un hermano adulto’’. Los datos de Bush presentan
un paralelo aun mds fuerte. Cita al jurista romano Gayo dicien-
do que una esposa optinet locum filiae, “tenia el status legal de
hija”.

Los otros términos para afines

En la seccién anterior aclaramos por qué el término ipa pue-
de ser utilizado para HNA. ESO. y no para M.ESO. En este caso
la ego se identifica con su hija, considerando a la hermana de su
esposo como un pariente consanguineo y no como.afin. Esto
deja la palabra caca como el Unico término que es reciproco,
tanto consaguineo cruzado como afin. Todas las otras relacio-
nes afines estdn cubiertas por términos que no coinciden con
relacidbnes consanguineas cruzadas.

Tenemos los siguientes términos afines:

caca (P.ESA) —cata (ESO.HJA.) (en el Cuzco)
) masa (ESO.HJA.) (en Ayacucho y
Centro del Per)
aque (M.ESA’) — cata (ESQ,HJA.)
quichuach (i) (P.ESO,) ~— cachun (ESA.HJA) en Cuzco)
llumchuy (ESA.HJO.) (enAyacucho
y Centro del Per()

&uihuach (i) (M.ESO.) —cachun (ESA,HJO.)
llumchuy (ESA.HJO.)

Doy también los términos masa y llumchuy, porque especial-
mente el primer término es frecuentemente mencionado en las
cronicas concernientes al Peri Central. Estos, quizd por pura
coincidencia, dan mas informacién acerca de esta relacién que
las concernientes al Cuzco.

Cufados y cufiadas usan entre si' los mismos términos que
usan los suegros e hijos politicos. Gonzdlez Holguin (1607: cap.
b2):

Cataypura o-cataynintin, se llaman dos cufiados ambos
casados, y cada uno al otro dice, catayniy.

Khachumpura o khachunintin, se dice dos cufiadas ambas
casadas, y cada una a la otra dice khachuniy.
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Quiza debemos también considerar este contextc parael término
masani, que Ricardo y Pérez Bocanegra dan para HNO.ESO., y
Holguin para HNO.ESA. Masani, derivade de masa (ESO.HJA. o
ESO.HNA.), es un término que corresponde a! término auto-
reciproco catayni (ESO.HNA. y HNO.ESQ.). Poderos  explicar la
discrepancia entre nuestras fuentes prmumxendo sue masani era
aceptado en el quechua del Cuzco también como un @rmino auto-
reciproco, que abarcaba no soélo las posiciones de ESO.HNA. vy
HNO.ESA. sino también las de HNO.ESO.HNA: y HNO.ESO.

Ricardo y Gonzalez Holguin utilizan dos sistemas completa-
mente diferentes para sus términos de consuegros. Los datos
incompletos de Pérez Bocanegra sefialan una tercera posibilidad.

El sistema de Ricardo es como sigue:

cata quihuach caca aque

A et A~

/X O

Figura 12~

Esto significa que ambos padres de un hombre Ilaman igual que
él a los suegros de éste, pero en el easo de la esposa solo la madre le da
el mismo término que la hija a ila M.ESO., mientras que el padre
utiliza un término propio para el ESO.HJA. y parael P.ESO. HJA.

Pérez Bocanegra menciona solo la siguiente relacion:

quihuach aque

) o AT ()

/\ O

Figura 13
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Indicando que el padre de la esposa pudo llamar igual que su hija al
P.ESO. Podemos pensar entonces que el t€rmino cachun es otra
posibilidad para la M.ESO.HJA. La conclusidn seria que mientras los
padres del esposo s6lo pueden usar los términos caca y ague para los
padres de la esposa, estos Gltimos pueden escoger entre quihuach(i) o
cata y cachun. Quizé el término mas neutral sea quihuach (i); sin
implicancias de una relacién jerdrquica. i
Gonzale: Holguin tiene el siguiente sistema:

caca A‘——'—-———— O ipa caca f \-—-—————-— A ipa

9304
/N O

Figura 14

Ipa se refiere entonces, ala M.ESA.HJO. y a la M.ESO.HJA. Lounsbu-
ry (en Scheffler y Lounsbury, 1971: 185) deriva de ésto un
segundo argumento para /pa como M.ESO. (ademas del primero
derivando esta designacion de jpa = HNA.ESQ.). No estoy de
acuerdo con Lounsbury y pienso que debemos considerar los datos
desde otros dos puntos de vista.

Primeramente Holguin presenta sus datos en el siguiente
contexto:

Caca, los consuegros varones entre si. Cacapura, o
cacantin. Y lo mismo llama cada suegro al padre de su
consuegro y él mismo también a él. Ypa, las consuegras
hembras entre si, o ypapura, o ypantin. Y las madres de
las consuegras, todas unas con otras, Ypapura. (1607:
cap. 52).

L.as palabras cacapura e ipapura o cacantin e ipantin, pertene-
cen a la misma categoria de palabras, esto es panantin o —como
Holguin lo menciona para afines— cataypura, khachunpura, cataynin-
tin y khachunnintin. Todas estas palabras se refieren a un grupo de
personasy a una relacion  autoreciproca, pero se derivan de un
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término que no es autoreciproco. Los términos caca — para
consuegro— e ipa —para consuegra— son, en un sentido, térmi-
nos derivados de cacantin e ipantin.

En segundo lugar, de los datos de Santo Tomds y 3ertonio
concluimos que la gente andina expresa preferencia por el inter-
cambio de hermanas, y permitian a dos patrilineas o dos matri-
lineas renovar sus alianzas en generaciones alternas. Los prime-
ros cruzados segundos se pod fan casar y sus padres pod fan ser
entre si primos cruzados de primer grado.

Podemos conjeturar, por lo tanto, en este contexto, aunque
no lo mencionan nuestras fuentes, que las posiciones de paren-
tesco de ESA.HNOM. y de ESO. HNA.P., pudieron ser indica-
das con ipa (ESA.HNO.M — HNA.P. y caca (ESO.HNA.P —
HNO.M).

INTERMEDIO: ALGUNOS D.ATOS COMPARATIVOS DE LA
ESTRUCTURA DE PARENTESCO AYMARA*

Mi propésito principal en esta seccion es tratar algunos datos
detallados en Bertonio, concernientes a la ecuacion de HNO.M.
— P.ESA. en el sistema de parentesco aymara. Eso parece de-
mostrar el conocimiento de Bertonio acerca del mismo proble-
ma, que es central en nuestro anélisis de I8 estructura de paren-_
tesco quechua. El lenguaje aymara fue hablado en el S.XVI en
diferentes dreas del sur del Per, ademds del norte de Bolivia
donde se:habla hasta ahora. Estas dreas tuvieron una cultura y
organizacion social semejante a aquellas dreas vecinas donde se
hablaba el quechua. Cuando el cronista aymara del sur del Perd,
Juan de Santa Cruz Pachacuti, ofrece un dibujo de la jerarquia
. cosmoldgica como fue representada en el Templo del Sol, en el
Cuzco, usa para ésto el modelo deayllu dado por Pérez Bocane-
gra. El creador es el ancestro. El Sol y la Luna son su hijo e
hija. Venus generalmente es considerada como hija del Soly la
Luna; se la conoce como la estrella del amanecer, llamada por él
en aymara ‘‘abuelo’, y como la estrella delatardecer, ““abuela”.
Luego sigue el ‘‘sefior de la tierra’”’ y la madre mar’’ y finalmente
“hombre y mujer’’. g ¥

Ver articulo de Wolf en este tomo. (N.E.).
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Sol Luna

Venus ‘‘abuelo’’ Venus “abuela’

O—0/

Camac. Pacha

Q Mama Cocha

Q Mujer

Para orientar al lector, daré una lista compartiva de los
términos de parentesco guechua y aymara, pero solo trataré el
ermino /ari- correspondiente a caca, en quechua. Notamos que
también en aymara, éste es el Unico término con su significado
consanguineo y afin.

Hombre

Pl o by D\\

Figura 15

Y ) Cuadro No 3
Lista comparativa de terminos de parentesco quechua y aymara

Miembros de una familia nuclear
QUEHUA AYMARA

yaya auqui P;HNO.P.

mama tayca M HNA.M.

cari ayno esposo

huarmi marmi esposa

huauque =~ hila (mayor) HNO. (habla el hombre)
sullaca (menor)

tura hiia(mayor) HNO. thabla la mujer)
alo, cavina(menor) ;

Aafia collaca (mayor) HNA. (habla el hombre)
chinqui (menor) .

pana collaca HNA. (habla el hombre)
chingui

churi voca ‘(¢alma? ) HJO. (halba el hombre)

(8]
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ususi pucha HJA. (habla el hombre)

huabua yoca huahua prole (habla la mujer)
pucha

Parientes cruzados

caca lari HNO.M.

ipa ipa HNA.P.

concha haquiri prole de la HNA.

mulla ipasiri prole del HNO.

Afines

caca lari, yoani P.ESA. todos los
miembros de la familia
de la esposa

aque yoani M.ESA.

quihuachii) auquichi P.ESO.

quihuach(i)., taicachi M.ESO.

cata (Cuzco). tullca ESO.HJA., ESO.HNA.

cachun (Cuzco) yoccha ESA.HJO., ESA.HNO.

Rertonio dice acerca de /ari: :

Lari lari; Gente de la puna que no reconocen Cacique,
cimarrones.

Lari; Tio hermano de la madre, y casi a todos los varones
parientes de parte de madre llaman /ari. Quimsacallco lari
todos los varones parientes de muger son llamados asi del
marido, y hijos deila (1612: 191).

En la Gltima definicion quimsacallco lari, que significa en
ayrmara los ocho /ari, Bertonio hace ver bien claro que el que es un
HNO.ESA. para el esposo, es el HNO.M. para el hijo. Pero, éiqué
significa esta expresion de ocho/ari diferentes? La mejor respuesta
me parece es la de las ocho diferentes posiciones que los miembros de
la panaca de ego mantienen con los parientes comunes o grupo de
parientes llamado /ari. Este Gltimo es el extrafio a la panaca y se
indica por el término /ari. Pero éste tiene por lo menos dos términos
reciprocos para miembros dentro de la panaca: tulica (ESO. HNA.) y
hacuiri (prole. HNA.). Hace distinciones también mediante la palabra
quimsacallco lari como ya se indico.

En la organizacion social aymara, el ay/lu o panaca tamblen se
toma come modelo de cualguier grupo social o politico. Lar/ fari, se
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refiere a los extraiios a este grupoe.
SEGUNDA PARTE: ESTRUCTURA SOCIAL

En el caso de los Incas, la terminologia de parentesco estaba
intimamente entrelazada con todos los aspectos de su compleja
teoria de crganizacion social y religiosa; una organizacion que
heredaron de otras grandes civilizaciones arcaicas del Per(, sin
influencias externas. Casi todos los datos etnohistéricos que presenta-
ré aqui, necesitarian cada uno un largo analisis. Me limitaré a indicar
la importancia de los términos de parentesco dentro del contexto de
la organizacion politica y social.

Distinciones ftripartita y cuatrivartita

Diferenciamos en nuestra definicidn de ay//u,como grupo de
parentesco,dos elementos:

a) Una divisién tripartita de dos personas del mismo sexo y una
del otro sexo.

b)  Una division cuatripartita basada en los cuatro grados de
parentesco. ’

Ambos tipos de division también fueron usados en la descrip-
cion de los ay/lus como grupos politicos.

El concepto de un ay//u local no implica en absoluto que la
estructuracion internade éste se construya en base a lazos reales de
parentesco, sino tan solo que tenga una delimitacion. La importancia
de este grupo, en términos de parentesco, es' que se hace una distincion
entre matrimonios dentro del grupo y aquellos que se realizan fuera
del grupo. La distincion tripartita se basa en los siguientes grupos:
1) el grupo basado en matrimonios endogamos; 2) el grupo de
descendientes de los miembros casados con no miembros; 3) el
grupo de los no miembros o extrafios. Una de las maneras imporian-
tes utilizadas por los Incas, para expresar esta distincion, era su
concepto del estado basado en la conquista.

La distincion cuatripartita era usada ya sea para subdividir
cualquiera de los tres rangos o clases de la division tripartita en
cuatro subrangos, o también para subdividir el grupo local en cuatro
divisiohes sublocales que cortan a los tres rangos.

Los términos collana, payan, cayao y caru y
La division tripartita, tal como se indicé en el parrafo anterior,
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consistia en tres grupos llamados €o//ana (*'primero” o “principal”),
Payan ("segundo”) y Cayao ('’base’ u “‘origen”), que también se
escribe callau o callahua (ver Zuidema, 1964). Si decimos que Payan
era como un “‘hijo” para Collana, esto significa que son los hijos
secundarios de mujeres .conquistadas —nc miembros— o sea Cayao.
Hay que entender, por otro lado, a Cayao también como padre de
Collana un conguistador para poder asumir el titulo de senor de la
tierra”’ tenia que poseer el cuerpo 'y la casa del “sefior” de los
conquistados (Anon., 1917: 117, 118). Este ultimo era aceptado
como el ancestro propio del-conquistador. Una de nuestras fuentes
(Hernéndez Principe,1923: 26), que mencionaal relampago como al
dios de los conquistadores, lo describe como tres personas en una. La
primera de ellas representa a los conquistadores; el hijo representa el
grupo intermedio; el padre es el grupo conquistado.

En relacion con este uso de las palabras Collana, Payan y
Cayao, observamos en primer lugar la ausencia de la palabra Caru,
palabra que, por supuesto, no necesitamos en la division tripartita.
Pero, aparentemente, las otras tres palabras sonusadasde marera
diferente ques en el ejemplo de Pérez Bocanegra. Aqui, Cayao
indicaba parientes en el primer grado; Payan, segundo; Collana;
tercero;y Caru, cuarto. Aungue estemos habiando acerca de los
términos en dos contextos diferentes, uno es el de la estructura social
y el otro, el de la estructura de parentesco, hay una manera de
entender la conexion-entre ambos.

Pérez Bocanegra dice que sus datos se refieren a la gente del
Cuzco; aquellos que como miembros de las panacas reales eran
descendientes de reyes pasados. Cada persona perteneciente a una
pana® tenia a algin rey lhca anterior como su ancestro, liamado
ianco por Pérez Bocanegra, que es el “‘tronco’”” de estas familias. El
rey Inca tenia seis formas posibles de matrimonio dentro del
siguiente sistema jerarquico: Primero, s6lo ¢l se podia casar con'su
hermana, con la hija’ de sus propios padres. Se casaba con elladespués
de la muerte de su padre y como parte de la ceremonia de sucesion.
En segundo lugar, se podia casar con su media hermana, la hija de su
propio padre; esta forma de matrimonio también estaba permitida a
la alta nobleza (Cobo, 1956: 250). Esta media hermana era una
pariente de primer grado. De ahi en adelante podia casarse con
parientes de segundo y tercer grado; estos matrimonios también le
estaban permitidos a la nobleza en general (Cobo, 1950: 250);
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(Garcilaso, 1945 1V, cap. 10). Estaban permitidos a todos los
plebeyos los matrimonios con parientes del cuarto grado. Entonces
todas la personas que fueran, por lo menos; descendientes del rey por
medio de la Gltima forma de matrimonio. eran llamados ‘‘comunes de
la nobleza”. Todos ellos pertenecian a la partedel Cuzco llamada
Hanan Cuzco o 'Alto Cuzco”. Por (itimo,el rey o cualquier persona
del Hanan Cuzco, se podia casar con una mujer de fuera. Sus
descendientes pertenecian a-la segunda mitad del Cuzco llamada
Hurin Cuzco o “Bajo Cuzco’’. Como los matrimonios del rey con
parientes -de los cuatro grados eran también permitidos a sus
descendientes de los cuatro diferentes rangos de nobleza respecti-
vamente, sus-propios hijos eran también distinguidos entre si con los
términos de parentesco para el HJO. HJO.HJO., HJO.HJO.HJO.,
HJO.HJO.HJO.HJO., respectivamente. Concluimos, entonces, que el
matrimonio del Inca con su hermana de padre y madre tenia que ser
del cero grado de parentesco y que la Iinea masculina de su padre y
de HNA.P. se fusionaba con la linea femenina de su madre y del
HNO.M. El sucesor también estaba en el cero grado de parentesco
con su padre, El hijo no sucedia a su padre sinoc que lo reemplazaba
al momento de su muerte fisica ({0 social? ). Antes de ese momento,
el hijo no podia tener el mismo rangc que su padre; después de ese
momento, el padre habfa sido degradado por un rango. Después de
cuatro generaciones el rango de un ancestro, o Manco, seria el de un
P.P.P.P. e igual al de ios comunes de la nobleza (Betanzos;1880: 112,
113). (Ver también datos presentados en las siguientes secciones).

El inca reinante era el centro del Cuzco; de acuerdo a él se
definfan los rangos de todos los nobles y otros descendientes
directos, dentro de las categorias de HJO., HJO. HJO., HJO.HJO.
HJO., 0 HJO.HJO.HJO.HJO. Mas aun, cada uno de estos rangos
correspondian al rango de un rey anterior, que era P., P.P,, P.P.P., 0
P.P.P.P., respectivamente, del rey gobernante.

Es en este contexto quétenemos que entender la utilizacion que
hace Pérez Bocanegra de los términos Collana. Payan Cayao y Caru.
Las panacas de los reyes anteriores correspondian cada una al modelo
se Pérez Bocanegra en el tiempe en gue fueron fundadas. Cuando el
fundador paso por losdiferentes grados ancestrales y rangos relativos,
sus descendientes también fueron reintegrados en los rangos respecti-
ves a la panaca del rey ‘gobernante. En este contexto - - Collana
eran los parientes en primer grado del rey; Payan, en segundo grado;
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Cayao.en tercer grado,y Caru,en cuarto grado. Para los miembros de
la panaca que utilizaban el mismo sistema de rangos, pero considera-
do desde abajo, Collana indicaba los parientes en tercer grado; Payan,
en segundo grado;y Cayao, en primer grado.

rey vivo
CollanaA AP
[ o ]
o RO S K
l HJO.HJO I I
o AN A ETACRRN R S
! HJO.HJO.HiO. : I !

Caru A“ -QA(, S, QA_ _,..,.%m ney P.P.P.P.

HJQ.HJO.HJ?.HJO. I

Lhon o TA,, _a%_ Z, _%

A”_%_ Zi;

AN_% |
JAN

Podriamos definir el caracter absoluto de este sistema,de la
siguiente manera: en primer lugar, cualquier persona del Cuzco tenia
que definir su relacion con el Inca gobernante; esta persona se
situaria en la posicion Caru e intercalaria tres posiciones, Cayao,
Payan y Collana,entre él y el Inca. Esta definicion implicaria ademas
que, en la relacion de esta persona con los rangos mas bajos, estaba
incluido en el grupo Coliana junto con el Inca; por debajo de esta
persona, entonces, el distinguiria dos rangos: Payan y Cayao. Asi se
haria doble uso de los términos Co/lana, Payan y Cayao.
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Un ejemplo de Pérez Bocanegra nos hace ver que, aun cuando
aparentemente €l habla de parentesco, sus datos estdn muy vincula
dos con la organizacion politica, ahi = donde grupos locales v
jerarquicos, tales como los ay/lus, estuvieron incrustados en circulos
concéntricos que eran organizaciones politicas cadavez mas grandes,
también denominadas ay//us. En otras secciones explicaré algunos de
los principios jerarquicos y. su relacion con el uso de términos de
parentesco; trataré consideraciones internas en el espacio y analizaré
algunos ejemplos.

Utilizacion de los terminos de parentesco en la jerarquia social

Todos los miembros del grupo endogamicc al que’ pertenecia el
rey Inca y los cuatro rangos de Collana, Payan; Cayao y Caru,
podrian considerarse entre si como “‘hermanos’; juntos constituian
el grupo Collana, en relacion a los descendientes de ellos tenidos en
las mujeres que eran no Inca; y formaban el grupo Payan comoc
“hijos” suyos. Dentro de este contexto el grupo Cayao podia
constituir el rango de ‘‘nietos’”. La palabra cahua, para el nieto,
significa de hecho ““fuera’ o “del otro lado"’.

Anteriormente vimos que la relacion de un Inca con su “hijo”
era de la misma categoria que la que mantenia con su padre muer-
to, el Inca anterior. Por lo tanto, el grupo Payan era también
indicado por la posmon de parentesco del “padre’’, y Cayao por la
de “abuelo”.

Hemos tratado tres maneras de situar a los tres grupos: de
conquistadores, grupo intermedio y conquistados, en una relacion de
parentesco patrilineal:

Collana: ego ego ego
Payan: hijo hijo padre
Cayao: padre nieto abuelo

Probablemente haya razones contextuales que obliquen al uso
de una u otras formas; sin embargo, una vez que la posicion para uno
es definida dentro de la patrilinea, ésta condiciona la posicion de las
otras dos. Me parece que esta utilizacion de la patrilinea, para indicar
una jerarquia politica, podia ser el principal factor que llevara la
terminologia de parentesco quechua a hacer la ecuacion de caca
como: HNO.M. = HNO.ESA. y no alguna otra clase de sistema de
alianza asimétrica.
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Se podria reproducir parte de los argumentaos en el siguiente dia-
grama:
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Figura 17

Aqui el rey podia ser considerado como si tuviera seis
aeneraciones de descendientes, quienes a sucvez podian ser igualados
como seis ""hermanos”, aunque tuvieran diferentes rangos entre si.
De esta manera, este orden estaria representado en la historia
mitolGgica del Yalle Alto del rio - Lurin, provincia de Huarochiri
(Avila,1967). En el capitulo 8 se da una lista de ios nombres de seis
hermanos y seis hermanas, escritos al margen y sin ninguna reiacion
sparente con el fexto. Sin embargo. se mencionan los mismos
nombres y personas en capitulos posteriores.

Los nombres son:



los hermanos las herrmmanas

Ecacha (eca, “'sin piel”’)
Ancha o Naci
(afias, zorrino).

L/ata (desnudo)
Amij (apestoso).

1. Curaca (jefe) o Ancacha 1. Polcacha o Cochucha
2. .Ch-zica 2. Cobapacha

3. Lluncu 3. Ayuche

4. Sullca (menor) 4. Sullcacha

5. 5.

6. 6.

Los nombres del quinto y sexto, hermano y hermana, indican
gue son extrafios o foraneos a los cuatro primeros. Betanzos (1880:
113) da la palabra Pocaxa como un titulo de la reina del Cuzco, la
Coya; esto podria ser una palabra igual a Polcacha que aqui damos
para la primera hermaria: Datos posteriores, en el mismo documento,
aclaran que estos doce nombres estan relacionados con un orden de
rangos de doce grupos sociales. Este ordenamiento de seis rangos no
es s6lo comun en la parte mitologica del documento, sino que en un
capitulo posterior (Avila, 1967: 9) se menciona a un hombre que en
tiempos coloniales tenia seis hijos. No creo que, dentro del contexto,
esto sea pura coincidencia.

Finalmente debemos mencionar un solo importante caso, donde
los términos de parentesco caca y concha eran usados en la jerarquia
de Collana, Payan y Cayao. En el Cuzco, el término caca, y
especialmente su forma plural cacacuna, era usado para referirse a la
gente de clase mas baja en la posicion de Cayao (ver por ejemplo M.
Rostworowski, 1963: 223-239); el término reciproco a éste, concha
—especialmente en la forma de hwacchaconcha, “los hijos de la
hermana pobre’’'—, era utilizado para distinguir entre los hijos
secundarios del rey y los de la alta nobleza, de los hijos primarios.
Los hijos secundarios, concebidos en mujeres no-incas, “‘pobres”,
eran clasificados como Payan. El término concha y su significauo en
castellano, sobrino, sobrevivié en tiempos coloniales y servia para
indicar a los habitantes fordneos de una comunidad, establecidos en
ella, y que no posefan tierra; pagaban solamente cerca de la mitad del
tributo que los originarios, quienes eran los habitantes oriundos del
lugar y con tierra.

En el Cuzco prehispéanico los Incas como Co/lanas, vivian en
Hanan Cuzco o Alto Cuzco. Los huacchaconcha como Payan, vivian
en el Hurin Cuzco o Bajo Cuzco; (Betanzos 1880: 112; Zuidema
1964: 79). La problacién no Inca, que Huaman Poma define como
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huaccha, vivia fuera del Cuzco.

Utilizacién de los términos de parentesco en la organizacion local

En mi estudio sobre el sistema Ceque del Cuzco, uno de los mads
importantes problemas era comprender como eran utilizados los
_términos Collana, Payan y Cayao, tanto en la organizacion jerarquica
tripartita como en la organizacion espacial cuatripartita. Creo que se
puede llegar a una mejor comprension con la ayuda del modelo de
parentesco que ofrezco aqui.
Una distincion basica en el parentesco y matrimonio andino es
que se puede realizar un matrimonio con una mujer que pertenezca a
la misma unidad politica o que no pertenezca a ella; en el primer
caso, esta mujer es tratada como si fuera una pariente del cuarto
grado. Si todos los matrimonios de los no nobles son considerados
como si fueran entre parientes del cuarto grado, esto podria dar
origen a la nocién de la unidad politica, consistente en cuatro
subdivisiones, que en sus relaciones internas son simbolizadas por
cuatro lineas, patrilineas o matrilineas, de acuerdo al que habla
(hombre o mujer) o al contexto de la situacién. A la nocion de
localidad se le afiade la de parentesco, estando la primera definida
por su extension en las cuatro direcciones. En el caso del Cuzco, las
cuatro divisiones geograficas llamadas suyo estaban ordenadas jeréa-
quicamente. El Inca y sus parientes del primer grado (Co//ana), o sea
diferente madre, se asociaban con él en el primer suyo Chinchaysuyo.
En el caso en el que se hablaba del suyo, en su contexto matrimonial,
sus primos cruzados (hijos. HNA.P.), sus nietos y sus P.P., eran
asociados al Collasuyo, el segundo suyo. El Antisuyo era el tercero.
El Contisuyo, como era el cuarto, no s6lo estaba asociado con
tataranieto y con tatarabuelo, sino también con la posicion de
“esposa’’ en general y con la clase de gente llamada cacacuna. En este
caso, el Contisuyoestaba asociado con las ‘‘hermanas’ del cuarto
grado de parentesco, grado que representaba a todas la mujeres
(““esposas”’) y hombre (cacacuna) no pariente. Este modelo de
cuatriparticién local era tan importante en la cultura andina, por ser
aplicado a todas las formas de organizacion espacial, que el cronista
Damian de la Bandera (1881: 96-104) podra referirse a toda la gente
del mas bajo rango de la jerarqufa andina como ‘‘los indios de los

cuatro suyus’’, refiriéndose a los de cualquier organizacién local.
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En conclusion nos damos cuenta de que, por ejemplo, una
palabra como Cayao podia indicar a los no parientes y a la clase mds
baja en la organizacion jerarquica tripartita, asociada alternativamen-
te con los términos de parentesco de P., P.P., HJO.HJO. o cacacuna.
Sin embargo, cuando es considerado en la ‘organizacion especial
cuatripartita, el grupo Cayao, podia ser indicado por los términos de
parentesco de HJO.HJO.HJO. o P.P.P.

El mito de arigen Inca

El mito de origen describe como Manco Capac, el conquistador
del Cuzco y fundador de la dinastia Inca, sale de la cueva de
Tambotoco y junto con tres hermanos y cuatro hermanas. En su
camino al Cuzco, uno de los hermanos, Ayar Auca (ayar = ancestro,
auca = enemigo, soldado), es mandado de regreso a la cueva y muere
ahi. El segundo hermano, Ayar Uchu (uchu = aji), se vuelve piedra en
las afueras del Cuzco vy el tercer hemano, Ayar Cachi (cachi = sal), se
vuelve, posteriomente, piedra en el Cuzco. Asi, Manco Cépac, quien
s6lo después de fundar la dinastia Inca canmibia su nombre de Ayar
Manco (manco = fundador, P.P.P.P.) a Manco Cépac (cdpac = titulo
real), permanece solo con sus cuatro hermanas casandose con todas
ellas. Podemos deducir, de los detalles que hay sobre ellas, que éstas
eran hermanas en los cuatro grados de parentesco respectivamente.

Mama Ocllo Primer grado
Mama Rahua , Segundo grado
Mama Cora Tercer grado
Mama Huaco Cuarto grado

Marica Cépac funda la dinastia real junto con Mama Ocllo, pero
Mama Huaco,que tenia un carécter muy similar al de Ayar Auca, se
volvio la diosa de la fertilidad de los [ncas.

Seguiremos aqui la versibn del mito dada por el cronista
indigena Santa Cruz Pachacuti Yamqui (1950: 217, 218). Es la mas
interesante para una teoria sobre la estructura social; algunos de los
nombres dados por €l, también son incluidos como términos de
parentesco por Pérez Bocanegra.

Santa Cruz Pacachuti no dice que Manco Cépac haya salido de
una cueva. Su padre, Apu Tampu,ya habfa emprendido la conquista
desde el lago Titicaca hacia el Cuzco. Manco Cédpac  construy6 una
casa con.tres ventanas, simbolizando (segin lo que dice él) a sus
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ancestros, en el lugar donde habia tenido una vision del futuro rol de
los Incas como conquistadores. Da el siguiente dibujo esquemaético de
esta casa: :

Figura 18

La ventana del medio, Tamputoco, era,-como él decia, “‘la
ventana de su tio"’, refiriéndose a un término de parentesco que en
guechua o'aymara, en este caso, tan sélo podia significar HNO.M; la
ventana de la izquierda, Marastoco, era la de los padres de su madre;
y la de la derecha, Sutic Toco, la de los padres de su padre. Entre las
ventanas habfa situado dos arboles, uno de oro y el otro de plata,
simbolizando, segln él, a sus descendientes a través de las familias de
su padre y de su madre, respectivamente. AGn hoy, es costumbre en
las bodas indigenas alrededor del Cuzco, plantar un arbol en cada una
de las casas de los padres, cerca de las cuales se ha celebrado la
ceremonia (Herrera 1933; tomo 2, 209).

La ventana del medio fue llamada la del padre de Manco Cépac,
sin tener en cuenta el hecho de que se decfa que era la de su HNO.M.
Podemos comprender la funcién de la ventana y de los dos arboles,
como simbolos del matrimonio del padre y la madre de Manco Cépac
y la alianza respectiva entre sus familias. Sin embargo la palabra Apu,
en el nombre Apu Tampu, significa P.P.P.P. —y el nombre de la
madre de Manco Cédpac confirma este significado; esta era llamada
Pacha Mama Achi, ‘‘la madre tierra hechicera’’—; pero Pérez
Bocanegra designa a la palabra Ach/ también como el término para la
taratabuela (Los hechiceros obtenfa su poder del negro mundo
subterraneo). La palabra Ach/ tiene una connotacion similar a la de
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Los datos de Huaman Poma presentaran una figura similar.

La jererquia administrativa y militar

Los datos que siguen no describen la organizacion jerarquica de
los Incas en términos de un mito de origen ni de una organizacion
ancestral, sino desde el punto de vista de un sistema de descendencia.
Huaman Poma presenta, en diversos lugares de su cronica, la
organizacion jerarquica social, en la que a cada cargo administrativo
corresponde un rango de parentesco en relacion con el rey. Santa
Cruz Pachacuti describe de una manera similar la organizacion
jerérquica del ejército Inca.

En primer lugar, Huaman Poma utiliza términos de parentesco
para sefialar las tres divisiones de una jerarquia social tripartita.
Cuando describe una fiesta en la que el rey tenia que invitar a un
banquete a la gente de todo rango social del Cuzco,llama alastres
clases: (f. 244)

Cépac ynga (incas reales)
Haua ynga (Incas “nietos’)
Uaccha ynga (Incas pobres)

En otro lugar (f. 288) utiliza las palabras:

Auguicuna principe (los principes, hijos de reyes)

Subrinus (sobrinos, en espafiol; Conche,
en quechua, HJOS.HNA.)
Nietos (nietos)

Sus otros datos aclaran que las dos divisiones tripartitas no se
sobreponen exactamente una a otra, Sino gue se integran en una
jerarquia mas complicada. También describe a los sobrinos como
hijos “bastardos del Inca” (f. 345) vy a los Uaccha,
cuando habla de sus esposas guaccha guarmi, como “‘los comunes
indios particulares de este reino” (f. 143).

Antes de avanzar mds, quiero referirme al extracrdinario
contexto en el que Huaman Poma describe su segunda version de la
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jerarquia tripartita. A la muerte del rey, todos sus hijos, legitimos y
bastardos, y los sefiores de su reino;o Cédpac Apu, tenfan que hacer
penitencia y ayunar. En el tercer.mes, sus huos “legitimos, si es un
hijo o dos o tres o cuatro hijos”, tenian que hacer sacrificios en el
templo dei Sol; alli el Sol escogeria, entre ellos, al siguiente rey, que
podfa ser tanto el mas joven como el mayor. Entonces, “los que
restaban se volvian principes auquicuna y sobrinos y nietos. Son
principes, y ellos, los hermanos (del nuevo rey) y los sefiores del
reino, obedecen al elegido’.* Los hermanos legitimos y bastardos se
vuelven auquicuna o HJO.HNA., respectivamente, en relacion con su
hermano el nuevo rey; los demas sefiores, los Capac Apu, se vuelven
sus “‘nietos’”.

Lo que sigue explicarda como ios auquicuna, dentro de la clase
de “hijos” legitimos, eran divididos en hijos, nietos y bisnietos, o sea
los tres rangos de la nobleza. Toda la nobleza era reclasificada por
medio de términos de parentesco de descendencia en relacion con el
nuevo rey, cuando éste era elegido. Esto no tenfa solo fines utilitarios
para el rey, sino que era también necesario para todo el sistema de
parentesco. En ese momento el rey se casaba con su hermana de
padre y madre y, como ya hemos explicado, no sucedia a su padre en
calidad de hijo (porque si asi fuera los demas hijos continuarian
también siendo “hijos’’), sino que lo reempiazaba desde ei centro del
universo del parentesco, relegando a su padre a la posicion de un
antepasado muerto. Podemos entender ahora que el término auqui,
no es usado s6lo para referirse Ginicamente al prl”ncipe real, al hijo de
un rey, sino que también significa “ancestro” (en-aymara, quiere
decir “padre”). Advertimos también que aun un hermano podia
referirse a su hermano menor con el término de “padre”, si es que
este Gltimo era rey y/o el jefe de la familia. El caso parece ser similar
al dado anteriormente, donde la gente declaraba las momias de sus
ancestros. Estos, de hecho, incluirfan a sus descendientes muertos.

En una descripcion mas elaborada sobre el sistema de la
jerarqufa admimistrativa, Huaman Poma (f. 750}, menciona primero
a los “Auqui—capacchuri, principes de este reyno, hijos y nietos y

Textuaimente dice: “'!0s 0ir0s que queda quedan por auguicona prinzipe y subrinus
y n’etos son principes obedece ai eiegido sus ermanos y ios demas s&awesweie&reyno
(f. 288). (N.E. \
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bisnietos de los rreyes ingas destos rreynos. ... Luego venian los
Yngaconas (plural de /nca) que son los de Hanan--Cuzco vy
Hurin- -Cuzco. también llamados tataranietos y sobrinos, respecti-
vamente. Estos constituian todos los rangos descendientes de los
Incas. La division du:al del Cuzco era introducida sélo al nivel de los
fataranietos y de los sobrinos.

Los rangos de la poblacién no--Inca de los alrededores del
Cuzco son descritos en el contexto de los cuatro suyos. Aqui
Huaman Poma distingue dos rangos: el de Haua Inga (los Incas
nietos) y el de Uaccha fhga {los Incas pobres), que corresponden a las
designaciones de los jefes o nobles; de la pobiacion no- -Inca. y a sus
subditos, respectivamente. Después de los auquicuna y de los
tataranietos como “‘hijos” (churi) del Inca, los jefes no—Inca son
considerados como “nietos”’. Entonces, Huaman Poma, preporciona
una lista de las diferentes personas que viven en los cuatro suyos
alrededor del Cuzco. La mayoria de los cronistas dice que a estos
“Incas de privilegio”, que eran gente no--Inca, se les habfa dado
nominalmente tal rango. Sin embargo, Huaman Poma afirma que
eran verdaderos Incas, que también provenfan del lago Titicaca, pero
que se separaron de estos Gltimos antes de que conquistaran el Cuzco
(f. 84—85).

Los datos sobre los cuatro suyos asimismo nos dan una
referencia sobre la funcion de las cuatro Iineas de matrimonio dentro
del ay/lu, si todos debieran casarse con la HJiA.HJA.HJA.HNA.P.P.P.
Huaman Poma (f. 740) dice que “el Haua Ynga, Yaccha Inga. . . y sus
esposas Paila aui son indios tributarios’’. (Palla era el titulo femenino
que correspondia al de /nca, tanto para los /ncacuna como para Haua
Inca y Uaccha Inca). Traduce aui como pechero, o sea “tributario”,
siendo asi una referencia a la clase mas baja. Solo en el caso del
Contisuyo, €l suyo mas bajo y el cuarto, llama a las mujeres Ynaca
aui.“La palabra Ifiaca también se refiere a hijos no hobles de reyes,
_cuya madre tenia con el esposo una relacion de parentesco por lo
menos de cuarto grado (ver Zuidema: 1964:89-90; Huaman Poma, f.
243). Asi, el término, /ifiaca aui, parece referirse al rol del Contisuyo
como una cuarta linea de matrimonio, en la cual la realeza se
asociaba con el Chinchaysuyo.

Finalmente, podriamos coricluir que la reiacién de parentesco
existente entre Hahwua Inca y- Huaccha Inca corresponde a la que hay
entre ‘‘tataranietos’”’ y ‘‘sobrinos” en el nivel de los /ncacuna.
Introdujimos el concepto de “‘sobrino” para significar hijo en una
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mujer nc inca, con el trmino quechua huacccha concha ('los hijos de
lz hermana pobre”). Eran hijos de mujeres de la clase de los Huaccha
/nca.

Después de la descripcion de la jerarquia masculina, Huaman
Poina, proporciona la de la jerarquia femenina (f. 758). Hay dos
puntos interesantes que deseo analizar. Huaman Poma menciona en
primer lugar ala reina o Coya; luego vienen las Austas, las princesas,
gue son definidas no como esposas o hermanas del Auguicuna,como
esperariamos, sino como sus hijas. Las hijas de los /ncacuna, los
nobles del Hanan Cuzco y del Hurin Cuzco, reciben el nombre de
Palla. Por Ultimo, las esposas, hermanas e hijas de “los sefiores de este
reino”’, o sea, de los Hahua Inca, reciben el nombre de Capac Apo
Mama. Nuestro primer problema es el siguiente: si las Nustas y las
Pallas son consideradas solamente como las hijas de los Auquicuna v
de los /ncacuna,respectivamente, ¢debemos suponer que alaCoya se la
considera también hija y no esposa del rey? Huaman Poma parece
confirmar esta sugerencia. Cuando en este contexto proporciona
nombres de ciertas Coyas, menciona solamente a hijas de reyes.

Nuestro segundo punto es tratado,en Huaman Poma, en
términos de la sociedad colonial, aunque expresa un punto de vista
lncaico. Si una mujer de la clase alta indigena se casaba con un
hombre de la clase baja, adquiria la clase social de este Gltimo; y si se
casaba con un negro (raza despreciada por Huaman Poma) se volvia
niegra. Sin embargo, si se casaba con un espafiol, o sea. alguien de clase
ir.as alta, no adquiria la clase social de este Gltimo, sino que se volvia
una mestiza, igual que sus hijos. Recibia entonces el rangode sus hijos
y dentro del sistema de parentesco quechua, se convertia en la “hija”’
de su esposo. En contraste, al casarse con un hombre de clase social
mas baja, éste no se convertia en “hijo” suyo y por lo tanto ella no
podia ser fundadora de ningun ay//u que incluyera a su esposo. Estos
clatos confirman una de nuestras primeras conclusiones: un ay/lu o
panaca sOlo podia tener un antepasado masculino. Ambos puntos
enfatizan otro hecho: después del matrimonio, la esposa se convertia
en la “hija” del esposo; en base a esto podemos comprender por qué
ipa, la HNA.P., también padia significar HNA.ESO. y no M.LESO.

Brevemente explicaremos la descripcion de Santa Cruz Pachacu-
ti del ejército Inca (1950: 273). Aunque no estamos totalmente
seguros sobre como comparar su ordenamiento de la jerarquia con la
e Huaman Poma, se confirman los datos de este Gltimo: ¢f Inca
Huascar guia a su ejército al Ecuador. En primer tugar, leve a los



“apocuracas y auquicunas, por su spldado Y por alabarderos de su
persona’’. Luego venian los “orejones de mancopchurincuzco. que
son caballeros”. (El nombre de mancopchurincuzco, quizas ‘incluya
la traduccion de ambos significados: la gente del Cuzco que son
todos ‘hijos’ o descendientes del P.P.P.P. o tataranietos, en la
terminologia de Huaman Poma, como también de " gente ~ del Cuzco
descendiente de Manco Capac). /

Por ultimo, venian los “cacacuzcos y los aylloncuzcos que son’
los caballeros particulares””. Supongo que los cacacuzcos (caca =
HNO.M.) corresponden a loshuaccha concha o sobrinos de Huamén
Poma, los ay/loncuzcos,a los diez ay/lus que acompafiaron a Manco
Capac al Cuzco y a los Incas de privilegio,mencionados por Huaman
Poma. Los Apocuraca, sefialados en el primer lugar, junto con los
Auquicuna serian sus jefes. Santa Cruz Pachacuti continta mencic-
nando a los Incas de previlegio como tropas de vanguardia y a ciertas
tribus del Ecuador como 'alabarderos de éstos vy a la vez como ~ tropas
de vanguardia y retaguardia.

Como conclusiéon, podemos comparar las diferentes descrip-
ciones de la siguiente manera:
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CONCLUSIONES GENERALES

En este articulo hemos hecho una interpretacién de la estruc-
tura social; ademas hemos manifestado nuestro desacuerdo con la
interpretacion de Lounsbury, centrada en los términos caca e ipa y
en datos que no indican ciclos de matrimonio en tres lineas, sino que
expresan el concepto de los cuatro grados de parentesco. Lounsbury
se extravig, debido a algunos defectos bdsicos en la teoria de las
alianzas asimétricas, no sélo en cuanto a su aplicacion a la sociedad
Inca sino que quizas también a otras sociedades.

Esta teoria acepta,como un hecho estructural, ecuaciones tales
como HNO.M. = P.ESA., o HJA.HNO.M. = ESA., y las aplica a una
situacion empirica, en la que se cree que los grupos corporados,
debido a su forzoso caracter unilineal, se alian unas a otras a través
de matrimonios asimétricos. Una ecuacién . de HNO.M. = P.ESA. no
es, sin embargo, dato suficiente para construir una teoria de la
estructura social. Puede ser que sélo se permita a un grupo verdadero
de siblings adecuarse a esta formula (HNO.M.= P.ESA.), como hasta
ahora se acepta, o bien puede ocurrir que un padre con su hijo,&mas
generaciones en una patrilinea, se consideren como siblings entre siy,
por lo tanto, puedan usar esta ecuacion. Las mujeres no pueden usar
un solo término para HNO.M. y P.ESA;, pero adn otra diferencia
puede ser que las mujeres en una patrilinea puedan usar el términc
solo para el HNO.M., o que también las mujeres de otras generaciones
de una matrilinea puedan hacer lo mismo.No se pueden predecir
todas estas condiciones de la equivalencia de HNO.M. = P.ESA. No
solo es el alter de una relacion de parentesco el que puede ser usado
en diferentes contextos —en. el caso Inca en cuatro grados de
relacion—,cambiando asi el valor de la relacion de parentesco; = sinc
que el valor o0 posicién de ego y de su grupo sibling también puede ser
igualado con otros grupos en diferentes contextos, ya sea con un
grupo de parientes en los cuatro grados de parentesco o con cualquier
otra clase de grupo social o politico que, para ese proposito
especifico, asume las caracteristicas de grupo sibling. La diferencia
entre la definicion de ay//u y panaca, por un lado, y de palabras tales
como panantin Y turantin; por otro, nos hace ver que las primeras dos
se refieren,basicamente, a una unidad social o politica y que las otras
dos palabras hacen referencia a grupos de parentesco que no tienen
un caracter corporado. Hasta donde yo sé, la sociedad Andina no
conocia grupos corporados unilineales. Los términos como yaya (P.),
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churi (HJO.) (habla el hombre), ususi (HJA.) (habla el hombre) y los
términos autoreciprocos * para siblings, Auauque (HNO.) (habla el
hombre) y Aafa (HNA.) (habla la mujer) fueron utilizados, en
primer lugar, para el reconocimiento de la descendencia unilineal a
través de miembros del mismo sexo (los hombres a través de una
linea masculina y las mujeres a través de una Ifnea femenina). Los
términos tales como caca (HNO.M.) e jpa (HNA.P.) y los términos
para siblings, que no son autoreciprocos,, tales como pana (HNA.)
(habla el hombre) y tura (HNO.) (habla la mujer), servian también
para reconocer la descendencia a través de miembros de sexo
opuesto.(los hombres a través de una linea femenina y las mujeres a
través de una linea masculina).

El grupo corporado andino se basaba en los conceptos de
jerarquia y localidad; su estructura interna era definida por medio
de un modelo de dos lineas de descendencia, una masculina y otra
femenina, que constaban a su vez de cuatro generaciones descen-
dientes de un hombre. Este modelo nos ha ayudado a estudiar no
s6lo las relaciones internas y estructurales de los términos de
parentesco quechua, sino también, de la misma manera, los términos
gue describen las relaciones internas de las subdivisiones sociales y
politicas. Dada la situacion, donde sélo se dispone de fuentes
escritas, debemos basar nuestro estudio empirico de las relaciones de
parentesco, las sociales y las politicas, en un estudio previo y
exhaustivo de los términos, su significado y sus interrelaciones.

En nuestro analisis no hemos hecho uso de las lista de las
denotaciones de los diferentes términos de parentesco. En fa termino-
logia. de parentesco {nca era posible utilizar varias relaciones
terminoldgicas para la misma conexién geneal6gica, dependiendo del
contexto en el que se utilizaba el término. Por lo tanto, las reglas que
se aplican a los términos deben de ser enunciadas por separado.
Todas ias denotaciones que existen para los diferentes términos, son
aplicaciones alternativas de los mismos; se pueden usar diferentes
términos, en diferentes contextos, con las mismas denotaciones.

Este documento se ha centrado ihtegramente en el sistema de
parentesco inca, tal como se usaba en el Cuzco al momento de la
conquista espariola. Otros datos etnchistéricos que hemos utilizado
encajan perfectamente en este esquema. Mi comprension del sistema
Inca, sin embargo, surgié del trabajo de campo en comunidades
contemporaneas. Esto me permitié comprender que l0s mismos ' pro-
blemas subyacen en los sistemas contemporaneos de parentesco en el
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sur del Per(. Espero que el articulo de la Sra. Isbell, quien hizo su
trabajo de campo en la comunidad de Chuschi, en el departamenteo
de Avyacucho, asi como también otros documentos de este
Simposio, lo confirmen. Finalmente, citaré unos datos muy revela-
dores del articulo de Leslie Ann Brownrigg sobre ““Variaciones de
parentesco de los Cafiari”’ ( en este tomo).

El padre se llama tayta, como en cualquier otro sitio del Per(
actual; sin embargo, la palabra yaya, afin se utiliza. “Yzys, un
términc burdo, con connotaciones sexuales, significa genitor varon;
también se extendia a cualquier ascendiente lineal vardn pariente de
varones’’. Con esto Brownrigg confirma,asi, una costumbre también
del sur del Per( y lasignificacion especial que aaqui le atribuimos al
trmino en el contexto Inca. Los términos que se utilizan para
siblings son los mismos: Wauki, pani, turi y Aafia; la alabra Aafia
también es utilizada para la madre y la hermana de la madre en una
de las comunidades por ella estudiada; ‘mientras que en otra se utiliza
la palabra mama. Al hermano del padre se le llama wauki y a la
hermana del padre se le llama t/a, aunque también se .utiliza la
palabra fafia. Al hermano de la madre se le puede decir /0 o también
turi (término que las mujeres usan para el hermano); este término
puede ser usado por personas de ambos sexos; también puede ser
llamado Aafia wauqui (que es el hermano de la madre o de la
hermana, cuando el que habla es un hombre). Los términos
ascendientes y descendientes, incluido el término yaya, se extiendena
cuatro generaciones a partir de ego. Hay una importante preferencia
por el intercambio de hermanas para el matrimonio. Hay unos pocos
matrimonios de primos de primer grado; se permite el matrimonio de
tio y sobrina, no asi el de tiay sobrino ya que se dice que la tia esta
en relacion respetuosa de pani—turi con el padre del sobrino. En el
sistema de parentesco Inca el término jpa tenia connotacidn externa.

Podemos observar que en general el sistema de parentesco
quechua utilizado en la actualidad por los Cafiari, ofrece problemas
similares a los estudiados en este documento sobre los Incas.
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